श्री कृष्णायनमः 


श्रीमद्गीतार्थं संग्रहः 


श्रीमन्महामाहेइवराचार्याभिनबणुप्तविर चित; 


प्रभा-देवी विरचित 
भाषाटीकोपेतः 


श्री कृष्णायनमः 


श्रीमद्गीतार्थ संग्रहः 


श्रीमन्महामाहेइवराचार्याभिनबगुप्तबिर चितः 


प्रभा-देवो विरचित 
भाषाटीकोपेतः 


[र-आश्चम 
[ गंगा (निशात) 


वगर.कश्मीर 
म संस्करण, माचे १९८७ 


य : ऐक रुपये (2100 : |@8/-) 


infed by the No:mal Press, Lal-Chowk), Srinagar: Kashmir, 190001 


ठोव-योग-संपन्न 


अद्वितीय गृरुवर्य 
श्रीमान्‌ ईश्वर-स्वरूप जी के 
कर-कमलों में 
सादर समपित 
तृतीय पुष्प 


प्रथम संस्करण १९८७ 


संपादक के पास इस ग्रन्थ को 
प्रकाशित करने के सभी 
अधिकार सुरक्षित हैं । 


NEMA XN ८८ 


च 
७ ? 


NO ONO NN "छ ० 
छ पु 22 ०९ १६४ आए त 


~ 
जी 


विषय-सूची 


EC सँऽ 
श्री कृष्णार्पणमस्तु । i 
श्री अभिनवगुप्त तथा गीतार्थं संग्रह x 
भूमिका FT 
आदो करन्यासः 0 0111 
श्री गीता माहात्म्य 2 
श्री म ्गबद्रगीता 
, प्रथमोऽध्यायः ४२४ 
. द्वितीयोऽध्यायः २८-७६ 
„ तृतीयोऽध्यायः ७६-११२ 
. चतुर्थोऽध्यायः ११३- १४४ 
. पंचमोध्ध्याय: १४५---१६३ 
« षष्ठोऽध्यायः १६४ -- १६३ 
, सप्तमोऽध्यायः १९४--२१२ 
- अष्टमोऽध्यायः २१३-२३४ 
नवमोऽध्यायः २३५-२५७ 
- दशमोऽध्यायः २५७-२७७ 
` एकादशोऽध्यायः २७८-३११ 
` द्वादशोऽध्यायः ३११-२३२३ 
प तयोदशो$्याय: २२४ - ३४२ 
` चतुदंशोष्ध्याय: ३४२--३ ५८ 
* पञ्चदशोऽध्यायः ३५८--३७४ 
« षोडशोऽध्यायः ३७५-३८७ 
- सप्तदशोऽध्यायः ३५७-४०३ 
* अष्टादशोऽध्यायः 


So¥— Ns 


श्रीकृष्णापंणमस्तु ! 


महाभारत के भीष्म पवे में जो अठारह अध्यायें कही गई हैं वही श्रीमद्भगवद्गीता 
के नाम से सुप्रसिद्ध हैं । भारतवर्ष में विद्यमान महाभारत की पांडुलिपि और कशमीर में 
विद्यमान महाभारत की पांडलिपि के कई शलोकों में पारस्परिक पाठ-भेद है। भारतवर्षं में 
प्रचलित भगवद्गीता के श्लोक तो यहीं के महाभारत की पांडुलिपि से मेल खाते हैं किन्तु 
अभिनवगुप्ताचार्य द्वारा संग्रहीत इस भगवद्गीता के श्लोक काशमीरिक महाभारत की 
पांडुलिपि से मिलते हैं । अतः पाठक जनों की यह धारणा एकदम निमू'ल है कि अभिनव जी 
ने गीता में श्लोक, मनोनुसार ही बदले हैं । तथ्य तो यही है कि उन्होने कशमीर के महा- 
भारत के अनुसार ही गीतार्थ-संग्रह के श्लोकों का पाठ रक्खा हे । 


इसके अतिरिक्त एक और हर्ष की बात हे कि आचायें महोदय ने इन भगवद्गीता 
के इलोकों का पदार्थ न लिखकर गूढार्थ प्रकट किया है | तभी तो अभिनव जी ने इन श्लोकों 
की व्याख्या को टीका का नाम न देकर अर्थ-संग्रह नाम रक्खा । इस भगवदगीतार्थ-संग्रह 
में न केवल एलोकों में पाठ-भेद ही है अपितु कई अधिक सुन्दर, मनोहर तथा ग्रंभीर श्लोक 
भी हैं जो कशमीर के महाभारत में पाये जाते हैं । 


हम ने अपने विद्यागुरु श्री महेश्वरराजदान जी की संरक्षता में सन्‌ १९३३ ई० में 
गीतार्थ-संग्रह पुस्तक को छपवाया था। १६४४ ई० में हमने इसी गीता को कशमीरी भाषा 
में सुश्री शारिका जी व प्रभा जी को पढ़ाया । इन दोनों सत्शिष्याओं ने अति लगन से इस 
गीता का मनन किया । फल यह हुआ कि प्रभा जी ने इस का हिन्दी अनुवाद भी साथ-साथ 
किया । कई वर्षों तक यह पुस्तक इसी रूप में रही । प्रभा जी ने अपने परिश्रम से तथा 
हमारे आदेशानुस,र इस भाषा टीका को अब प्रकाशित किया । इस पुस्तक के छापने में 
अनेकानेक विघ्नों के आ उपस्थित होने पर भी इन्होंने सराहनीय धैर्य से काम लिया । हम तो 
हृदय से इनके परिश्रम की सराहना करते हैं। इन दोनों सत्शिष्याओं के प्रति हमारा हादिक 
आशीवाद आजीवन सदा साथ-साथ है । प्रभु इनकी जीवत-यात्रा को सफल बनायें । 


इनके साथ ही हम श्री आदरणीय प्रोफेसर पुष्प जी को भी सस्नेह आशीर्वाद देते हैं 
जिन्होंने अपना अमूल्य समय देकर पुस्तक के संशोधन आदि का बोझा उठाया और साथ ही 
गीतार्थ-संग्रह' पर अपने सुन्दर विचारों को पाठकों के समक्ष रखा। भगबान्‌ शंकर उन्हें 
सखी रखे । 


इस गीता्थे-संग्रह के भाषानुवाद में हम ने श्री गीता जी का न्यास तथा गीता जी के 
त्म्य-परक श्लोकों को भी रक्खाहै । ये श्लोक अब लुप्त-प्राय होने लगे थे। हमें पूर्ण 
गा है पाठक जन इस उपयोगी गीतार्थ-संग्रह का हिन्दी अनुवाद पढ़कर पूर्णरूप से 
न्वित होंगे । ऐसा होगा तो प्रभा जी का यह प्रयास भी सफल होगा । 
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श्री अभिनवगुप्त तथा गौतार्थसंग्रह 


आचार्य अभिनवगुष्त : महामाहेश्वर आचार्य अभिनवगुप्त की प्रतिभा सचमुर्च 
बहुमुखी थी । वे दसवीं शती कशमीर ही के नहीं, पूरे भारत के एक निराले मनीषी थे। 
तन्त्र, दर्शन, साहित्य, काव्य, नाट्य आदि के मर्मज्ञ ही नहीं, व्याख्याता भी थे । 


तत्त्वदर्शी ऐसे कि तन्त्र और आम्नाय दोनों के आरपार देखकर भारतीय दशंन में 
प्रत्यभिज्ञा की मौलिक उद्भावना कर पाये। इस दृष्टि से उनकी प्रत्याभिज्ञा-विसझिनी में 
जहाँ एक ओर दार्शनिक पेठ की गहराई का पता चलता है, वहीं दूसरी ओर तन्त्रालोक के 
कई आयाम बाले बिस्तार में विश्वकोशीय सारबत्ता का आग्रह झलक उठता है । काव्य तथा 
नाट्य को तह में काम करने वाले वाली प्रक्रियाओं का सूक्ष्म विवेचन किया । ध्वन्यालोक 
की चकाचौंध में भी रसध्वनि का लोचन खोल दिया तथा भरतनाट्य-शास्त्र की गुत्थियां 
सुलझाते-सुलझाते रसनिष्पत्ति के साथ ही साथ अभिनय-प्रक्रिया की मूलभूत प्रेरणाओं को 
भी अभिनबभारती में उघाड दिया । 


आचार्य के बारे में बहुत कुछ लिखाजा चुका है। विशेष कर डा० कान्तिचन्द् 
पाण्डे ने उनके जीवन तथा कृतित्व पर विस्तार से प्रकाश डाला है। अतः यहां पर आचार्य 
के एक समसामयिक साक्ष्य की चर्चा ही अभीष्ट है । 


गुरुनाथपरामश : नाम से ग्रथित यह साक्ष्य एक प्रशस्तिकाथ्य है जो आचार्य के एक 
दक्षिणात्य शिष्य ने (मदुरा के मधुराज ने) अपने गुरुनाथ को भेंद किया था। योगी मधुराज 
'कर्षर-कन्था-कमण्डलूदंडी ही नहीं थे, खण्डन-मण्डन की प्रवीणता से लेस भी थे । घूमते 
घामते, अपनी प्रतिभा की धाक जमाते वे (आयु के ७४वें वर्ष में) कश्मीर आ पहुंचे तो 
आचायं अभिनवगुप्त की विलक्षणता पर लट्टू हो गये । गुरुनाथ में उन्होंने दक्षिणामूति के 
दर्शन किये और उनके आश्रम की प्रकाश-विमर्शात्मक प्रेरणा के अमृत-कुंड में वे चार बरस 
डूबकियां लेते रहे । फिर से अनिकेत यात्रा पर चल देने से पहले गुरुनाथ के चरणों में श्रद्धा 
कै फूल चढ़ा गये । श्रद्धा के इन फूलों में आचामं के अनुपम व्यक्तित्व की रंगीनी भी है। 
महक भी । 


गुरुनाथपरामश में जो झलकियां मिलती हैं, उन में से कुछ एक यों हुँ: 


“दाख की बेलों के झुरमुट में एक मनोहर मण्डप' मण्डप भी बिल्लौर का, जिसमें 
लाल जवाहिर जड़े हैं, मण्डप पर एक स्वर्णपीठ''"ऊपर तने हुए चन्दोए से लटकती मोती. 
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इयां, हिलोरें ले रही हैं ।"'दिशाएं फूलमालाओं धूप, दीप और चन्दनलेप की सुगन्ध से 
[की हुई “वातावरण नाच-गाने की गहमा-गहमी से मुखरित ' ''स्वर्ण-पीठ पर विराजमान 
मान्‌ अभिनवगुप्त, आचार्यो के आचार्य, गुरुनाथ ! उनकी आंखों से आनंद छलक उठता है; 
थे पर भस्म का तिलक लगा है; जटाएं खूब सज रही हैं; कानों से रुद्राक्ष के आभुषण 
प्क रहे हैं। दाढ़ी लम्बी है। गले में लगा हुआ लेप दमक रहा है । बदन गोरा है, कपड़े 
।म हैं, चांदनी में धुले से । स्वच्छ निर्मल ! ''क्षेमराज आदि शिष्य, सेवा में तत्पर, जी 
गा कर आचार्य का प्रवचन सुन रहे हैं; गुरुनाथ के मुखारविन्द से निकलते वाक्यों को 
पिबद्ध कर रहे हैं । आचार्य के दाँय बाँय सेवा में तत्पर हैं दो शिव-दूतियाँ जिनके एक 
थ में ताम्बल की डिबिया तथा शिवरस.भरा सकोरा है, दूसरे हाथ में उत्पल ''''' 1 
हे (श्लोक ४-५) 

गुरुनाथ को वे सिद्धान्त, क्रम, भैरव, यामल, कोल आदि सभी में आचार्यपद 
र प्रतिष्ठित पाते हैं। उन्हें लगता है कि दक्षिणामृतिदेव ही कृपा करके कश्मीर 
धारे हैं और श्रीकण्ठ के रूप में अवतरित हुए हैं। ( शलोक ६) उनकी दृष्टि | मे 
गे अभिनवगुप्त 'सा रस्वत-चन्द्र हैं जिनकी छिटकती हुई चांदनी के सामने संसार में अंधेरा 
[क सकता है न ताप ! [श्लोक ११] उनके लिए गुरुवर अभितवगुप्त “सरस्वती मातण्ड' 
जिनकी किरणों को छूकर खिल उठे हृदय के पृण्डरीक में मोक्षलक्ष्मी घर कर लेतीहूँ । 
श्लोक १३] मधुराज की स्वीकारोक्तियां बहुत महत्त्व की हैँ । विशेषकर ये-- 

““अभिनवपरमेश्वर ही का प्रसाद है कि हमें अपने हृदय में ही आत्मदेवता का 
[क्षात्कार हुआ, जिससे (घट-पट-ताञ्न-काञज्चन-अश्म आदि) प्रतिमाओं की पूजा में हमारी 
[वस्था जाती रही `` (श्लोक १६) 


“अभिनवपरमेश्वर ही का प्रसाद है कि भौतिक शरीर के बारे में हमारा आग्रह न 
हा । भला पराया धन हरने की हमें सुझे ही क्‍यों ? किसी से कठोर बोल भी क्यों बोलें ? 
[श्लोक १७) 
“मेरे गुरुनाथ बड़े करुणालु हैं, जभी तो चिद्रूप बनकर मेरे हृदय में दमक उठे हैं । 
(श्लोक ३३) 
गुरुनाथ ने मुझे मेरे ही हृदय की गृहा में ऐसा झोक दिया कि आन की आन में 
रा अंग अंग सुनहरा हो उठा ।*' (श्लोक १२) 
“अभिनव उत्पल के पराग से निचुड़ा हुआ शिव--दुष्टि-- रसायन चखने वाला मेरा 
[तिभाशील हृदय क्यों न सदा के लिए नीरोग हो जाय ? (श्लोक ३७) 
अपने गुरुनाथ की महिमा गाते हुए मधुराज ने श्रद्धातिरेक में यहाँ तक कह दिया 
है कि--- 
“अभिनवगुप्तनाथ का लिखा हुआ (सीधे) हृदय मे (उत्तर जाता) हे, जब कि दूसरे 
शोस्त्रकारो का लिखा हुआ पानी पर (बहता सा) जान पड़ता है।” 
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आचाये के कृतित्व को चर्चा करते हुए उन्होंने उनकी कुछ ऐसी कृतियों का नाम 
शी लिया है जो अब दुर्लभ हो चुकी हैं । इनमें से पञ्चाशिका संभवतः वह पर्यन्तपञ्चाशिका 
है जिसकी ओर आचार्य ने अपनी परात्रीक्षिका में संकेत किया है। ऐसे ही संभवतः शिव. 
दष्टिरसायन में शिवदृष्टिलोचन की ओर इशारा है । कथामुखमहातिलेक नाम के जिस ग्रन्थ 
हना मधुराज ने उल्लेख किया है वह वितण्डवाद की रोकथाम के उद्देश्य से लिखा गया जान 
पड़ता है जभी इसके अंदर न्याय में कहे गये सोलह पदार्थों का निरूपण किया गया था । 
कौन जाने, आचार्य के जिस स्वच्छन्द गद्यपद्य' की मधुराज ने प्रशंसा की है, उसमें से कितना 
कुछ हम तक पहुंच ही नहीं पाया हो । उनके गीताथेसंग्रह में भी तो उनकी कई ऐसी कृतियों 
से उद्धरण दिये गये हैं जो अब मिलते ही नहीं । विशेष करके देवीस्तोत्रविवृत्ति और शिवशक्त्य 
विनाभाव-स्तोत्र' 


गौतार्थसंग्रह अस्तु, गौताथसंग्रह में भी मनीषी की बहुमुखी प्रतिभा का प्रतिफलन हुआ है । 
आचार्य से पूर्व भी कशमीर में गीता पर कई वृत्तियां और टीकाएं लिखी जा चुकी थीं और 
काशमीर पाठान्तर की परम्परा स्थिर हो चुकी थी । आश्‍्चये की बात नहीं कि नवीं शती में 
राजानक रामकण्ठ ने अपनी सवतोभद्र (टीका) में जिस पाठान्तर को अपनाया था, अधिकांश 
में अभिनवगुप्त ने भी उसी को ठीक माना, यद्यपि रामकण्ठ ही से ज्ञात होता है कि कशमीर 
में एक से अधिक पाठान्तरो का रिवाज था। वेसे सर्वतोभद्र में (शंकरभाष्य से 'भिन्न) जो 
ढाई सौ से ऊपर पाठ-भेद मिलते हे; उनमें से दो सौ के लगभग पाठ “भेद गीतार्थ-संग्रह में 
भी मिलते हैं पर गीताथसंग्रह तथा सर्वतौभद्र में भी तो परस्पर पाठभेद मिलता है। 


पाठभेद मुख्यतः चार प्रकार के जान पड़ते हैं : 


१. वे जो प्रतिलिपिकार की भूलचूक से बदल गये अंश में प्रकट हों; 


~ 


वे जो प्रसिलिपिकार की आनबूझ कर की गई संवार-निखार की कोशिश का 
परिणाम हो; 


३. वे जो आदशे-पुस्तक में कीड़ों द्वारा चाटे गये या किसी और क्षति से लुप्त 
हुए अंश के पुननिर्माण की धुन में घुसेड़े गये हो, चाहे ऐसा करते समय 
सुनासुनी से काम दिया गया हो या अटकल से । 


४. वेजो क्षेत्रीय परिधि में प्रचलित मौखिक परम्परा पर आधारित हों या ऊपर 
लिखे सये तीन कोट्यो से किसी एक से जुड़ी हुई अथवा स्वतंत्ररूप से चल 
पड़ी परंपरा का प्रतिफलन हों । 


पाठभेव की इन चार कोटियों का निपटारा तो महाभारतीय पाठान्तर की परिधि 
के अंदर ही संभव है, फिर भी इतना निश्चित है कि गीतार्थसंफ्रह में पाये गये पाठक्षेद प्रायः 
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चौथी कोटि में आते हैं । इनमें से कई तो बहुत समीचीन, यृवितयुवत और भर्थगम्भीर जान 
पड़ते हैं । जैसे ये :--- 


१. धमक्षे त्रे कुरुक्ष त्रे सर्वक्षत्रसमागमे ॥'' (प्रथम, १) 

२. अपर्याप्तं तदस्माकं बलं भीष्मामिरक्षितम्‌। (''' १०) 
पर्याप्तं त्विदमेतेषां बलं भीमाभिरक्षितम्‌ । ('"' ११) 
अशोच्याननुशोचस्त्वं प्राज्ञवन्नाभिभाषसे (`ˆ १२) 
कमेप्यस्त्वधिकारत्ते मा फलेषु कदाचन (द्वि०, ४८) 
स्वधमे निधन श्रेयः परधर्मोद्यादपि (तृ०, ३५) 
त्वपव्यय: सात्त्वतधर्मगोप्ता' ` ` (चकादश, १८) 

७. ईश्वरः सर्वभूतानां हृद्येष वसतेऽर्जुन (अष्टादश, ६१) 


शिवाद्वय को दृष्टि से भगवद्गीता षर विचार करने की जो प्रथा कश्मीर में नवीं 

शती तक उभर आई थी उसी को अभिनव ने अपनी प्रतिभा के स्पशं से और भी सटीक 
कर दिया । उनके निजी दृष्टिकोण की विशेषताता का सार संग्रहश्लोकों में छनछन कर आ 
गया है। 'भक्तिरस के आवेश' से वे अहंकार के विभ्रम को बहा चुके थे, भौर खेत के 
महामोह से छुटकारा पाकर वे “ब्रह्ममयी चिति' के आलोक में लोकव्यवहार की सार्थकता 
रेख चुके थे । शिवाद्वय की यह समन्वयदृष्टि यों सवाक हो उठी है :-- 

“' लसदृभ क्तिरसावेषहीनाहंकारवि सरमः । 

स्थितेऽपि गूणसंमई गुणातीतः समो यतिः॥ | चतुदश] 


“हुत्बाह्वतमहामोहं कृत्वा ब्रह्ममयोचितिम्‌ । 
लौकिके व्यवहारेऽपि मुनिमित्यं समाविद्देत्‌ ॥ [पंचदश] 


समन्वयदृष्टि ते ही स्त्री और शूद्र के प्रति उस उदार भावना को उजागर किया जो 
रामकण्ठ तथा अभिनव दोनों में लक्षित होता है । स्पष्ट है कि नवीं शती तक यह उदार 
दष्टिकोण कश्मीर में पनप चुका था, तभी तो आचार्य ने पुरानी लकीर पीटने बालों को 
आड़े हाथों लिया । उनका विचार है कि जातिभेद पर जोर देने वाले ईश्वर की उस शक्ति 
का 'खण्डन' करते हैं जिससे वे सबका अनुग्रह करते रहते हैं; ऐसे लोग, वास्तव में, अद्वंत 
के अन्दर भेदभावना भरने की जबरदस्ती करते हैं, ऐसे लोगों के अन्तःकरण में 'जात्यादि- 
भेद का महाग्रह” ही आविष्ट हो जाता (देखिए, नवम, ३३-३५ पर व्याख्या) 


गूढार्थप्रकाशन' की ठान कर आचार्य ने पिष्टपेषण से काम लेना उचित नहीं समक्षा 
हैं; हर बात को पैनी दृष्टि से देखकर ही उसपर प्रकाश डालने का प्रयास किया है । जहां 
जहां आवश्यक जान पड़ा वहां-वहां अनेक दृष्टिबिन्दुओ की संभावता से इनकार भी नहीं 
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किया । जैसे, 'भजन्ते नामयज्ञ स्ते' (षोडश, १७), अधिष्ठान तथा कर्त’ (अष्टादश, १४) 
या 'अन्तादभवन्ति भूतानि ' (तृतीय में नाम', अधिष्ठान' तथा “अन्न! पदों के स्पष्टीकरण 
में, १४) ! 

पदों था वाकयखंडों के विशदीकरण ही में नहीं, प्रसंग की व्यापक अवधारणा में भी 
आचार्य की मौलिकता झलकती हे । और तो और, गीता के भामुख में ही उन्होंने 'देवासुर- 
सष्टिश्च विद्याविद्यामयीति कहकर पारमाथिक और व्यावहारिक (पक्षों) के समन्वय पर जोर 
दिया है और धर्मक्षेत्र तथा कुरुक्षेत्र आदि की प्रतीकात्मक व्याख्या करके शरीर के अंदर ही 
गति वाले 'विद्या अविद्या संघषं' अथवा देवासुरसंग्राम में चौकस रहने की अनिवायेता को 
उभारा है। 

आंचाये की पैनी दृष्टि का एक आह्वाइक उदाहरण पदों के अन्वपन्‌ (द्वितीय, ५१) 
में मिलता है जहां वे 'दूरेग ह्यवरं कर्म बुद्धियोगाद्धनण्जय' को 'अवरं कर्म हि बुद्धियोगाद्‌ 
दूरेण' सुझःते हैं, न कि (शंकर की तरह) “कर्म हि बुद्धियोगाद्‌ दूरेण अवरम्‌” समझते हैं । 


“स्वधर्म? की यह ब्याख्या भी देखिए कितनी ताजा है: 


“अब हि नः सिद्धान्तः -सतवंथा मुक्तकंगस्थ स्वघमेचारिणो नास्ति कश्चित्पुग्यपापा- 
समको बन्धः। स्वधर्मो हि हूदयादनयाप्री स्वरसनिरूढ एव । न तेन कश्चिदपि रिक्तो जन्तुर्जायते 
इति'"। (तृतीय, ३५) 


गोताथेसंग्रह का प्रकाशन 


गौतार्थसंग्रह सबसे पहले निर्णयसागर (बम्बई) से सात और टीकाओं, भाष्यों के 
साथ प्रकाशित हुआ । उस छाप में त्रुटियां देख कर श्री राजानक लक्ष्मण ब्रह्मचारी (ईश्वर 
स्वरूप जी) ने १९३३ में इसका एक नया संस्करण निकाला जिसके आधार पर उनकी 
साधनाशील शिष्या श्री प्रभा देवी ने अब यह हिन्दी रूपान्तर अति लगन से तैयार किया 
है । इससे पूर्व वे पराप्रावेशिका तथा परमार्थसार के हिन्दी अनुवाद प्रस्तुत कर चुकी हैं। 


आशा है प्रभा जी की सराहनीय शास्त्र-साधना हिन्दी पाठकों तक आगे भी पहुंचती 


रहेगी । 


(प्रो०) (पृथ्वीनाथ) पुष्प 
श्रीनगर 
वि० २०४३, ई० १९८७ 
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भूमिका 


त्रिकशास्त्र के मर्मज्ञ श्री अभिनवगुप्त जी की कृतियां न केवल भारतवासियों के 
ए ही ज्ञान की निधि हैं अपितु अन्य देशवासियों के लिए भी ज्ञान-वृद्धि का सुन्दर सोपान 
नी जाती हैं । भगवान्‌ व्यास कृतं गीता जी की अनेकों टीकायें तथा अनेक भाषाओं में 
[वाद हुए हें इस कथन से तो सभी परिचित ही हैं। कशमीर में भी इस के क्षेत्रीय पाठान्तर 
लते हैं । कहीं-कहीं पाठान्तर ही नहीं श्लोकान्तर भी मिलते हैं 1 कश्मीर में प्रचलित 
भारत का आदशे लेकर ही शैव-शास्त्र के शिरोमणि शिव-तुल्य अभिनवगुप्त जी ने गीता 
सैद्धान्तिक ग्रन्थ की सारगभित किन्तु संक्षिप्त 'अर्थ-संग्रह नाम वाली व्याख्या की है। 
| ग्रंथ में उनका मुख्य प्रयास यही रहा है कि जिस शलोक के मामिक अर्थ को, अन्य 
काकार नहीं समझ पाए हैं उन्हीं श्लोकों का तात्विक अर्थे, आचार्य ते नपे-तुले शब्दों में 
ष्ट करके रख दिया है। उन्हीं श्लोकों पर विहंगम दृष्टि डानते हुए हम उन पर तनिक 
काश डालेंगे । 

पहिली अध्याय के पहले ही श्लोक में पाठ-भेद यह है 

'धर्मक्ष त्रे कुरुक्ष त्रे सर्वक्षत्रसमागमे' 

इसकी व्याख्या करते हुए अभिनवगुप्त जी कहते हैं--कुरु इन्द्रियों को कहते हें । 
यह शरीर सभी इन्द्रियों का क्षेत्र--तीर्थ बना है तथा जिसमें राग, वैराग्य, क्रोध, क्षमा 
दि विरोधी भावनाओं का संघर्ष रहता है--उसपें मामका--अहंभाव से युक्त भावना 
या पाँडव---शुद्धवासना से युक्‍त सत्त्वगुण भावना ने परस्पर क्या किया? सच तो यह है 
- कौरव और पांडव जीव की अपनी ही मित्रभावना और शत्रु-भावना के सूक्ष्म रूप हैं । 
हीं की स्थूल रूप में ऐतिहासिक घटना, कौरब और पांडव के रूप में हमारे सम्मुख 
स्थित हैं । 


इस प्रथम अध्याय के दसवें श्लोक की व्याख्या में भी अभिनवगुप्त जी ने दुर्योधन के 
व से भावी होनहार के विषय में संकेत करते हुए व्याख्या मार्क की, की है । वे कहते हैं 
दुर्योधन को कहना कुछ था पर उसके मुख से भावी होनहार के कारण विपरीत बात ही 
ही गई। वे कहते हैं-- 
'अपर्याप्तं तदस्माकं बलं भीमाभिरक्षितम्‌ । 
पर्याप्तं स्विदमेतेषां बलं भीष्माभिरक्षितम्‌ ॥' 
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अन्य टीकाकारों ने इस श्लोक का अर्थ सीधे शब्दों में कौरवों के विजय-पक्ष में ही 
लिया है कितु श्री अभिनवगुप्त जी ने यों किया है-पांडवों की भीमसेन, द्वारा रक्षित सेना 
हमारे लिए अपर्याप्त है--हम उन्हें जीत नहीं सकते हैं तथा हमारी भीष्मपितामह द्वारा 
सुरक्षित सेना उनके लिए पर्याप्त है -वे हमारी सेना को सहज में जीत सकते हैं । इस भांति 
अनुकूल तथा प्रतिकूल दोनों प्रकार के अथे अभिनवगुप्त जी ने किए हैँ । 


अठाइसवें श्लोक में केवल पाठभेद मात्र है । प्रचलित गीता में 'विषीदन्तम्‌' के स्थान 
पर यहां 'सीदमानम्‌” शब्द प्रयुक्त हुआ है । अर्थ दोनों का दुःख करना' ही है । 


श्री रामकण्ठाचायं की भांति श्रीमान्‌ अभिनव जी ने भी प्रत्येक अध्याय के अन्त में 
अपनी ओर से एक श्लोक लिखा है जो अध्याय के तात्त्विक तात्पर्य को अभिव्यक्त करता है । 
इस अध्याय के संग्रह-श्लोक का भाव कितने माके का है। देखिए--विद्या--साक्त्विक ज्ञान 
और अविद्या--अज्ञान । इन दोनों प्रवाहों के आघात से बेबस बना हुआ मुनि, जब गुरुयुनित 
से दोनों भावनाओं को त्याग देता है तो स्वयं निविकल्प बनता है । 


दूसरी अध्याय में सत्तारहवें श्लोक का हूदय-ग्राही अर्थं अभिनवगुप्त जी ने : तने 
सुन्दर शब्दों में किया है कि पाठक का हृदय खिल जाता है । श्लोक यह है-- 


'नासतो बिद्यते भावों नाभावो विद्यते सुतः । 
उभयोरपि दृष्टोऽन्तस्त्वतयोस्तत्व दिभिः ॥ २-१७ श्लोक 


इसी श्लोक का अर्थ जहां शंकरानन्दी टीका में बहुत विस्तार-पूर्वंक किया गया है 
वहां गीता-संग्रह में नपे-तुले शब्दों में यों है--अभिनवगुप्त जी कहते हैं कि असत्‌ जो सदा 
विनाशी शरीर है उसका अस्तित्व अर्थात्‌ भाव नहीं है, क्योंकि अस्ति, जायते आदि शरीर 
सम्बन्धि विकारों के परिणाम के कारण शरीर सदा एक जैसा नहीं रहता है। पर आत्मा 
का कभी नाश नहीं होता । अब इन दोनों की जो अन्त-प्रतिष्ठापद है या यों कहें जहां इन 
दोनों का टिकाउ है--इन दोनों का जहां मध्य-धाम में अनुभव होता है उसे तत्त्वदर्शी मुनि 
जानते हैं । 'अन्तः पद का इतना गम्भीर अर्थं करना अभिनवगुप्त जी की प्रतिभा की ही 
उपज है। 

आगे इस अध्याय में पच्चासवाँ शलोक अधिक है । वह यह है-- 


“यस्य सर्वे समारम्भा, निराशीर्बन्धनारित्विह । 
त्यागे यस्य हुतु सवं, स त्यागी स च बुद्धिमान्‌ ॥२-५० श्ल० 


इस श्लोक को सार-गभित किन्तु संक्षिप्त शब्दों से अभिनवगुप्त जी ने कितनी 
मामिक व्याख्या की है, वे कहते हैं-जिस साधक के सभी कर्म, आशीर्वाद रूप बन्धन से 
मुक्त हैं--जो निष्काम रूप से कर्म करता है वही बुद्धिमान्‌ है । सच तो यह है कि अभिलाषा 
ही तो संसार में बांधती है । 


इस अध्याथ के छप्पनवें श्लोक में अजु न के अश्नों की व्याख्या सभी टीकाकारों ने 
ल सरल शब्दों में यही की है कि स्थित-प्रज्ञ का क्या लक्षण है। वह कैसे बोलता है। 
बैठता है और कैसे चलता है। श्री अभिनवगुप्त जी ने एकदम भिन्न अर्था में इस 
$ की व्याख्या की है । वह कहते हैं भाषा का अर्थ यहाँ लक्षण न होकर प्रवृत्ति? है। 
किस प्रवृत्ति को लेकर स्थितप्रज्ञ शब्द का प्रयोग हुआ है। क्या यह रूढिवाचक है 
पर्थक है । दूसरी शंका यह भी उपस्थित होती है कि ये “स्थितप्रज्ञ विशेषण क्या तपस्वी 
[ति भी लागू होगा या केवल योगी का ही विशेषण हो सकता है । 'किमासीत' 


अर्थ करते हुए कहते हैं कि अभ्यास क्या करता है और फिर किस दशा को प्राप्त 
ग है? 


इस भांति अन्य टीकाकार गीता जी के श्लोकों के अर्थ की गहराई को नहीं छू पाए 
अभिनवगुप्त जी की व्याख्या तो सत्यतः वस्तु-निष्ठ और माके की देखने को 
ती हू । 
इस अध्याय का संग्रह-श्लोक कितना हृदय-ग्राही है 


अहो नु चेतसश्चित्रा गतिस्त्यागेन यत्किल । 
आरोहत्येच विषयाञ्छ्यस्तास्तु परित्यजेत्‌ ॥।२॥ 


इस श्लोक का भाव समझ कर यही अनुमान किया जाता है कि श्री अभिनवगृप्त 
#1 मानवीय अनुभव कितने रहस्य की थाह को छू पाया है । वे कहते हैं कि विषयों का 
1 करते से वे विषय, संकल्प बनकर साधक के मन में छिपे रहते हैं -इन विषयों का 
7 नाश नहीं होता हे । इसके उलट विषयों का पूर्ण रूप से सेवत करने से ही वे विषय 
। जाते हें ॥ फिर आजीवन उनके भोगते का संकल्प भी नहीं आता । 


कितना व्यापक अनुभव इस श्लोक से प्रत्यक्ष होता है । 

तीसरी अध्याय के प्रारम्भ में तो सभी श्लीकों की संख्या एक जैसी ही है किन्तु 
जें श्लोक से श्लोकों को आगे.पीछे किया गया हे । यह अन्तर पञच्चीसवें शलोक तक 
इथके बाद प्रचलित गीताओं से पांच श्लोक इस अध्याय मे अधिक हैं । वे श्लोक अर्जुन 
एन के उत्तर में कहे गए हैं । अर्जुन के प्रश्‍न ये हैं-- 


'भवत्येष कथं कृष्ण कथं चेव विवधंते । 
किमात्मकः किमाचारस्तन्मसाचक्ष्य पृच्छतः ॥ 


अर्जुन कहते हैं कि हे कृष्ण! इस काम और क्रोध की उत्पत्ति क्यों होती 
इस का स्वरूप क्या है ? इस की नींव जमने पर इस का रूप क्या होता है ? 


अर्जुन के ये सभी प्रश्‍न युक्तियुक्त प्रतीत हीते है । इन प्रश्नों का उत्तर भगवान 
जे चारश्लोकों में देते हैं । वे श्लोक ये हैं-- 
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एष सुक्ष्म: परः डचुर्वेहिनामिन्द्िये: सह । 
सुलतन्त्र इचासीनो मोहयन्पार्थ तिष्ठति ॥३६॥ 


पाहिले प्रश्‍न को सुलझाते हुए कहते हैं--उत्पत्ति के समय इन (काम-क्रोध) का रूप 
इन्द्रियों में अति सूक्ष्म रूप में ठहरा होता है । यह परमार्थ को नष्ट करने वाला परम शत्र, 
सुख रूपी तार पर आसीन होकर जीव को मोह में डाल देता है । 


हर्षमस्य निवत्येंष शोकसस्य ददाति च। 
भयं चास्य करोत्येष मोहयंस्तु भुहमु हु: ॥४१॥ 
तीसरे प्रश्‍न को स्पष्ट करते हुए कहते हें कि जीव के वास्तविक सच्चे सुख को 
हटा कर, यह (काम-कोध) शोक ही देता है । इतना ही नहीं अन्तरात्मा में भय भी उपजाता 
है । इस प्रकार सदा जीव को मोहित करता है। 


स एष कलुषी क्षी द्रश्छिद्रप्रेक्षी धन्य । 
रजः प्रवृत्तौ मोहात्मा भनुष्याणासुपद्रवः ॥४२॥ 


चौथे प्रश्न का उत्तर कितने शुन्दर शब्दों में देते हैं कि यह तुच्छ काम-क्रोध इस जीर 
के मानसिक दुर्बलता रूपी छिद्र को भपलक रूप से देखता रहता है अतः रजोगुण से बल 
पकड़ कर, मनुष्यों को मोहित करके उनके उपद्रवो का कारण बनता है । 


उपर्युक्त प्रश्‍न तथा उत्तर की समीचीनता देख कर ये सभी श्लोक तो अवश्य होमे 
चाहिएँ पर न जाने क्यों प्रचलित गीता में नहीं हैं ? 


यह तो रही अधिक शलोकों का वार्ता 


इसी तीसरी अध्याय के ग्यारहवें श्लोक की व्याख्या अभिनवगुप्त जी ने हृदय को 
भाने वाली तथा माकं, की की है । श्लोक यह है-- 


देवान्भावयतानेन ते देवा भावयन्तु बः । 
परस्परं भावयन्तः श्रयः परमवाप्स्यथ ।। 


सभी टीकाकारों ने इसका सामान्य अर्थ यही किया है कि यज्ञ आदि कमो के करने 
सै देवता प्रसन्न होंगे--वे वृष्टि को बरसा कर अनाज की पुष्टि करेंगे । अभिनव गुप्त जी 
को यह अर्थ त भाया, इन्होंने देव का अर्थ क्रीडा करने वाली इन्द्रियां कहा है। इन्हीं 
इन्द्रियों को खिलाने-पिलाते से तृप्त करके ये हमें स्वात्मा का साक्षात्कार सहज रूप में 
कराएँगी । इसी अर्थ को लक्ष्य में रखकर अगले सभी श्लोकों का अर्थ आन्तरिक भाव को 
लेकर ही किया है । ठोक भी है कि एक मुमुक्षु साधक के लिए, बाह्य यज्ञ की उपयोगिता 
कहाँ तक सफन हो सकती है जब तक कि वह अपनी ही इन्द्रियो का परीक्षण न करता 


रहे । 


इस अध्याय का संग्रह-शलोक कितना मार्मिक है-- 


घनानि दारान्देहे च योड्ययत्वेनाधिगच्छति । 
कि नाम तस्य कुवन्ति क्रो धाद्याविचित्तविश्वमः ॥३।॥। 
जो साधक, धन, स्त्री और अपने शरीर को भी घट की भांति अन्य भाव से देखे 
[ भला, क्रोध आदि मानसिक विक्षेप क्या बियाइ सकते हैं । 


चौथी अध्याय में प्रचलित गीताओं के समान ही कुल बत्तालीस श्लोक हैं किन्तु इन 
गको की व्याख्या, अन्य टीकाकारों से एकदम भिन्न अर्थ को लेकर की गई है। 
भनवगुप्त जी ने संक्षिप्त शब्दों में जिस भी श्लोक का अर्थ किया है उस का विस्तृत अर्थ 
रके भी अन्य दीकाकारों में तात्पर्य अर्थ नहीं समझ आता । उदाहरण के रूप में इस श्लोक 
। लीजिए--- 
कसण्यकमं यः पशयत्यकसंणि च कर्म यः। 
स बुद्धि मान्सनुष्येषु स चोक्तः कृत्स्नकमंकृत ।।४-१८॥ 
इस श्लोक की व्याख्या 'शंकरानत्दी' टीका में इतने विस्तार से की गई है कि पाठक 
1 मन उकता कर भी तात्त्विक अथ को थाह कहीं नहीं पाता । आचार्य अभिनवगुप्त जी 
इस शलोक का भाव सरल तथा नपे-तुले शब्दों में सुझाया है। वह कहते हैं--जों साधक 
पने द्वारा किए गए कर्मों को अकर्ता मान कर उन कर्मों को अकर्म समझ कर शान्त रहता 
भर दूसरे के द्वारा किए हुए कर्मों को सर्वात्म-भावना का सिद्धान्त सम्मुख रख कर, अपने 
[रा किया हुआ जानता है वही सभी मनुष्यों में बुद्धिमान्‌ है और वही तथ्य रूप से सभी 
माँ को करता है । इस भांति अपने किए हुए कर्मो पर अहंता का भाव हटा कर निष्काम 
गव से कमें करता है और दूसरे के कर्मो में आत्मा के सर्वव्यापक होने से अपने द्वारा किया 
आ ही जानता है। ऐसा साधक सभी कर्मो को करता हुआ भी कुछ भी नहीं करता । इसी 
गवना से वह सर्वात्मभाव की स्थिति को प्राप्त करता है । 


इस प्रकार चौथी अध्याय के सभी एलोको की व्याख्या अपनापन लिए हे । चौंतीसबें 
लोक की ब्याख्या देखिए कितने माक की है-- 


तद्विद्धि प्रणिपातेन षरिप्रइनेन सेवया । 
उपदेक्ष्यन्ति ते ज्ञानं ज्ञा नितस्तत्वदशिनः ॥४-३४॥ 
अन्य सभी टीकाकारों ने इस श्लोक का अर्थ, सामात्य रूप से ज्ञानियों को शरण में 
कर तत्त्व का उपदेश ग्रहण करना किया है । इधर मेधावी श्री अभिनवगुप्त जी ने तकं का 
गश्रय लेकर ही अर्थ किया है। वह कहते हैं कि भला भगवान्‌ कृष्ण से बढ़ कर अत्य कौन 
तानी, तत्त्व का उपदेश करने वाला हो सकता था और भगवान्‌ को क्या आवश्यकता पड़ी 
थी जो वह अर्जुन को अन्य ज्ञानियों के पास जाने के लिए प्रेरित करते । इसके अतिरिक्त 
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आत्म-ज्ञांन का सौदा यदि ज्ञानियों की सेवा, नमस्कार तथा प्रश्‍न आदि करने पर ही निर्भर 
हुआ करता तो सभी शिष्य ज्ञानियों के चरण पकड़ कर, उन्हें प्यार-दुलार से फुसला कर 
आत्मा का साक्षात्कार करते । पर ऐसा देखने में नहीं आता हे । इन सभी बातों को दृष्टिपथ 
में रख कर आचार्य जीने ज्ञानी, अपनी ही इन्द्रियों को माना है । इन्हीं इन्द्रियों की शरण 
में जाकर, इन्हें स्वयं बुद्धि के द्वारा मनवा कर जीव, अभ्यास-परायण रहने से ही 
आत्म-लाभ प्राप्त कर पाता है। 


हम देखते हैं आजन्म गुरुसेवा करने के बाद भी जब तक साधक अपने मन को सिधा 
कर एकाग्र न बने तब तक स्वरूप-लाभ का होता एकदम असम्भव है । अतः ज्ञानी अपनी 
ही इन्द्रियां हैँ । सत्यतः आचार्य महोदय को दृष्टि पेनी थी जभी तो इतना आनुभविक अर्थ 


कर पाए हैं । 
इस अध्याय का संग्र ह-एलोक कितना हृदय-ग्राही है-- 
बिधले कर्म यत्किश्चिदक्ष च्छामात्रपूबंकम्‌ । 
तेनेव शुभभाज: स्युस्तृष्ताः करणदेवताः ।। 
अपनी ही करणेशवरी देवियाँ, जब इन्द्रियों के इच्छा के अनुसार कर्म करने से तृप्त 
बनती है तो वे सच्चे कल्याण का सेवन कराती हैं। अत: अपनी ही इन्द्रियों से तर्क-वितर्क 
करके कल्याण का पथिक बनना चाहिए । 


पांचवें अध्याय के आठवें, नववे और दसवें श्लोकों की व्याख्या अति संक्षिप्त शब्दों 
में आचाय महोदय ने की है । वे कहते हें कि साधक की इन्द्रियां यदि स्थिति-स्थापक संस्कार 
के कारण अपने-अपने विषयों का सेवन भी करेंगी तो इसप्ते व्याकुल नहीं होना चाहिए । 
विचारता यही चाहिए कि ये चक्षु आदि इन्द्रियां अपते-अपने विषयों के भोगने में लगी हैं, 
मुझे इनसे क्या संबन्ध है? दर्शक बन कर इनकी उछल कूद को देखते रहना चाहिए । 
विषयों को भोगने पर उन से लगाव नहीं होता चाहिए। यही इस अभ्यास की कुंजी है । ऐसा 
मन रखने से फिर विषयों में लिप्त नहों होता । 


इसी अध्याय के तेरहवें श्‍लोक की व्याख्या केवल दो सितूरों में करके आचार्यपाद ने 
सचमुच गागर में सागर भर दिया है । वे कहते हैं जिस प्रकार घर का स्वामी घर की दूट- 
फूट को अपने व्यक्तित्व की दूट-फूट नहीं समझता, उसी भांति मुझ आत्मा को नेत्र आदि 
इन्द्रिय रूपी नव झरोखों (रोशनदानों) के रहने तथा उनका बिषयो से सम्बन्ध होने पर भी 
उनका कुप्रभाव मुझ आत्मा को नहीं होता कारण यह कि मैं तो घ्रमाता बन कर उन 
विषयों को देखता हूं । 


हमते इस अध्याय में अठारहवां श्लोक नहीं रक्खा है । एक तो इस श्लोक की टीका 
श्रीमान्‌ अभिनवगुप्त जी ने नहीं की है । दूसरे हमारी इस अभिनवगृष्त कृत गीता के प्रलोंको की 
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प्रामाणयता रामकंठाचार्य की गीता के साथ मिलती है। अतः उस गीता में भी यह्‌ 
श्लोक नहीं है । हो सकता है कि संग्रह-कर्ता ते अन्य किसी कशमीर की प्रति में इस श्लोक 
को देखा हो तभी यहाँ रक्खा गया है किन्तु हमारी बुद्धि में यह श्लोक इस प्रसंग के साथ 
बैठता नहीं हे अतः हमने यह श्लोक नही रक्खा । 

अन्य प्रचलित गीताओं में उन्नीसवां श्लोक यह है-- 


इहेव तेजितः सर्गा येषां साम्य स्थितं मनः । 
निर्दोषं हि सम ब्रह्म तस्मादब्रह्माणि ते स्थिताः ।। 
इस गोता में तथा रामकठाचार्य की गीता में यह श्लोक छटे अध्याय का दसवां 
श्लोक है । ऐसा क्यों हुआ है इसका कारण या तो श्री अभिनवगुप्त जी जानते होंगे अथवा 
रामकंठाचार्य जी । 


इस अध्याय के सत्ताईसवें श्लोक की व्याख्या अन्य सभी टीकाकारो ने बाह्य क्रिया- 
त्मक अभ्यास को लेकर ही की गई है । अभिनवगुप्त जो ने इसका एकदम अनौखा अर्थ 
किया हे । बे कहते हैं कि बाह्य स्पशं अर्थात्‌ शब्द, स्पर्श, रूप रस ओर गन्ध नाम वाले 
विषयों को मन से स्वीकार न करते हुए वाम-दक्षिण दृष्टि अर्थात्‌ क्रोध और राग रूप जो 
वृत्ति है उसके रिक्त (खाली) स्थान में सभी इन्द्रियों को रख कर उसके बाद प्राण--अपान 
यानि धर्म और अधर्म नाम वाली चित्त-वृत्ति के मध्य में साम्य रूप से नासा-मन की 
बृत्ति को ठहराये । 


वास्तव में आचार्य महोदय ने इस श्लोक की व्याख्या आणवोपाय के आधार पर 
नहीं की है + शाक्तोपाय को लेकर ही इस श्लोक का अर्थ किया गया है। क्रोध आदि 
मानसिक बृत्तियो को प्रमातृभाव से देख कर उनको साम्य अवस्था में ठहराना ही बह 
विशेष अभ्यास मानते हैँ । 


इस पांचवीं अध्याय का सार श्लोक कितना महत्व रखता हे । अर्थ यह है- जो 
साधक सभी जीवधारियों को समभाव से अर्थात्‌ आत्म-रूप ही जानता है बह मूर्खो की भांति 
व्यवहार करता हुआ भी मोक्ष का भागी बनता हे ! 


छटे अध्याय के तीसरे शलोक की व्याख्या अभिनवगुप्त जी ने मार्क की, की है। 
प्रचलित सभी टीकाओं में मोक्ष के अभिलाषी आरुरुक्ष को ज्ञाम-्योग की प्राप्ति के लिए 
कर्मे~--अभ्पास आदि कारण माना है और फिर योग पर आरूढ बनने पर शम, दम आदि 
कारण--उपाय माने हें । आचार्यपाद ने दूसरे कारण का अर्थ उपाय न कह कर लक्षण 
माना है । ठीक भी है योगारूढ होते पर फिर भजा शम, दम आदि उपायों की आवश्यकता 
ही क्या है । शम तो उसका लक्षण बन आता है । यही अर्थ हृदय-ग्राही है । 

आगे जाकर सत्तारहवें एलोक में केवल मात्र पाठ भेद है । प्रचलित गीता का 
एलोऊ यह है-- 
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नात्यशनतस्तु योगोऽस्ति न चैकान्तमनश्नतः । 
न चातिस्वप्नशीलस्य जाग्रतो नेव चाजुत: ॥ 


यहां का पाठ यह है-- 


योगोऽस्ति नँवात्यशतो न चँकान्तमनश्नतः । 
न चातिस्वप्नशोलस्य तातिजानरदोष्जु त ॥ 


तेईसवां श्लोक यह है-- 


थि लब्धवा चापरं लाभं मन्यते नाधिकं ततः । 
यस्मिन्‌ स्थितो न दुःखेन गुरुण।पि विचाल्यते ॥ 


यहां अन्तिम पाद का अर्थ करते हुए आचार्य महोदय कहते हैं कि ज्ञातवान भी-- 
“प्न विचाल्यते विशेषेण न चाल्यते अपितु संस्कारमात्रणैवास्य प्रथमक्षणमात्रमेच चलनं 
करुणादिवश!त, नतु मूढतया, विनष्टो वताहं क्रि मया प्रतिपत्तव्यम्‌ । अन्य टीकाकारों ने 
इस 'विचाल्यते' पद का अर्थ--सुख-दुःख आदि इन्द्रो से वह साधक तनिक भी नहीं घबराता 
यह किया है । इसके उलट आचार्यपाद ने अनुभूत अवस्था को सही अर्थ में लेकर कितने 
सुक्ष्म अर्थ में इस पद की व्याख्या की है । ठीक भी है ज्ञानी जन पत्थर की भाँति हूदय- 
रहित तो हौते नहीं है उन्हें भी पहिले क्षण में सुख-दुःख का स्पर्श होता ही है दूसरे क्षण 
में विमर्श के बल-भूते पर मन की चंचल वृत्ति को साम्य अवस्था में रख लेते है । 

इसके अगले श्लोक में पाठ-भेद यों है-- 

“स॒ निश्चयेन योक्तव्यो योगोऽनिविणचेतसा ।' 


प्रचलित गीता में 'योगो निविणचेतसा” यह पाठ है । अभितवगुप्त जी ने इस पाठ 
के दोनों अर्थ किए हैं। बे कहते हैं -अनिविणम्‌-उपेयप्राप्तो दृढतरं संसारं डुःख-बहुलं 
प्रति निविणं वा चेतो यस्य ॥ 


प्रभु को पाने के लिए योग, न उकताये हुए मन से अर्थात्‌ उद्योग पुर्वक करना 
चाहिए । शेष टीकाकारों ने 'निविण' पद को लेकर ही अर्थ किया है। वे कहते हैं कि 
सांसारिक दुःख-प्रद विषयों के प्रति जिनका हृदय बिधा हुआ हो उन्हें योग सफल बनाता है । 

आगे उन्नतीसषवें श्लोंक में सुखेन' पद का अर्थ आचार्य जी ने राजयोग को समक्ष 
रख कर किया हे । वे कहते हैं-- 

अनेनैव क्रमेण योगिनां सुखेन ब्रह्मावाप्तिः, नतु कष्टयोगादिनेति तात्पर्यम्‌ ।' 


शरीर को कष्ट देकर प्रभु की प्राप्त नहीं होती अपितु सहज रूप से अनुसंधान पर 
ताक लगाये रखने से ही अभ्यास में सफलता प्राप्त होती है । 
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अठतीसवें श्लोक में प्रचलित गीता से पाठ-भेद यों है-- 
अयतः श्रद्धयोपेतो योगाच्चलितमानसः । 
लिप्समानः सत्तां मार्ग प्रमूढो ब्रह्माणः पथि ॥३५॥ 
प्रचलित गीता में दूसर। पाठ यह है-- 
“अप्राप्य योगसंसिद्धि कां गति कृष्ण गच्छति’ 
प्रचलित गीताओं में तो छठे अध्याय के श्लोकों की संख्या सँतालीस है पर इस गीता 
में उत्तचास श्लोक हैं । पांचवीं अध्याय का एक श्लोक इस में रखा गया है। इसका 
क्या कारण हो सकता है । ज्ञात नहीं होता । 


इस अध्याय का सार श्लोक यह हे -- 


भगवन्नामसंप्राप्तिमात्र(त्सवंमवाप्यते । 
फलिताः शालयः सन्यम्वृष्टिमात्र ऽवलोकिते 11६1) 
इस शलोक में भगवान्‌ के प्रति कितनी अगाध श्रद्धा की झलक मिलती है। इसे 
पाठक जन स्वयं समक्न सकते हैं । 
सातवीं अध्याय में प्रचलित गीता से कोई विशेष अन्तर श्लोकों में नही है । केवल 
प्रारम्भ के किन्ही श्लोकों में पाठ-भेद है । दूसरे श्लोक के दूसरे पाद में इस प्रकार का पाठ- 
भेद है-- 
यज्ज्ञात्वा नेह भूयोऽन्यंद ज्ञातव्यसवशिप्यते । 
आगे जाकर प्रचलित गीता के आठवें श्लोक की परिभाषा यह है-“रसोऽहमप्सु 
कोन्तेय प्रभास्मि शशिसूर्ययों: 
इस गीता का पाठ यह है-- 
“रसोऽहमप्सु कौन्तेय प्रकाशः शशिसूर्थयोः’ । 
फिर नववे श्लोक में प्रचलित गीता का पाठ [पुण्यो गन्धः पृथिव्यां च' यह है और 
इस गीता का पाठ--पुण्यः पृथिव्यां गन्धोऽस्मि यह है । आगे सोलहवें श्लोक में भी थोड़ा 
सा पाठ-भेद है । प्रचलित गीता में सुकृतिनोऽर्जुन है और इस गीता में “सुकृतिनः सदा' 
ऐसा पाठ है । 
शेष श्लोक की संख्या एक जेसी है। इस अध्याय का सार, श्लोक कितना 
हृदय-ग्राही है— 
स्फुटं भगवतो भक्तिराहिता कल्पमञ्जरी । 
साधकेच्छासमुचितां येनाशां परिपूरयेत्‌ ॥। 
कहते हैं भगवान्‌ की भक्ति रूपिणी कल्प-मंजरी को यदि भली-भाँति ग्रहण किया 
जाये तो वह्‌ साधक के मनोमुकूल आशाओं रूपी फल को शीघ्र देती है । 
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आठवीं अध्याय में पाठ-भेद बहुत कम है और श्लोकों की संख्या भी अठाईसा ही है । 
ग्यारहवें श्लोक के चौथे पाद का पाठ यहां 'अभिधास्ये' है और प्रचलित गीता में हि प्रवक्ष्ये' 
है । अभिनवगुप्त जी ने इस श्लोक के “संग्रहेण” पद की व्याख्या नपे तुले शब्दों मेब्चे- मार्क 
की की है | वे कहते हैं-सम्यग्‌_ गृह्यते--निश्चीयतेऽनेनेति संग्रह:--उपाय: । व्ैनोपायेन 
तत्पदम्‌ अभिधास्यते --उपायमत्र सतताभ्यासाय वक्ष्ये । एक मुमुक्षु के लिए कितने घ्डोत्साहन 
को देने बाले ये शब्द हैं । सहृदय जन स्वयं इसका अनुमान लगा सकते हैं । 
आगे जाकर बाईसवे श्लोक का दूसरा पाद एकदम भिन्त है । इस गीता के बाईसवें 
परलोक का दूसरा पाद यह है-- 
'यं प्राप्य न पुनर्जन्म लभन्ते योगिनोऽज न ।› 
प्रचलित गीता का पाठ यों है- 
यस्यान्तः स्थानि भूतानि येन सर्वमिदं ततम्‌ । 
छब्बीसवें श्लोक के दूसरे पाद का पाठ इस गीता में यह है-- 


'अतयोर्यात्यना वृत्ति साद्ययावतंतेऽन्यया” 
और उधर प्रचलित गीता का पाठ इस प्रकार हैन 


“एकया यात्यनावृत्तिमन्ययावर्तते पुनः । 
ऊपर कै पहिले पाठ की व्याख्या अभिनवगुप्त जी ने संक्षिप्त शब्दों में यों की है--- 
'अनयोगेत्योमंध्यादाद्यया -- अनावृत्ति:--मोक्ष:: ।--अन्यथा--भोग: । 


इस अध्याय के संग्रह श्लोक का अर्थ कितना मार्मिक है । वह कहते हैं कि परमेश्‍वर 
का दर्शन जब पूर्णरूप व्यापक दृष्टि से किया जाये तो भीतर बाहर की वह कोई भी व्ञवस्था 
नहीं रह जाती है जहां प्रभु व्यापक न दिखें । 
नववों अध्याय में सातवां श्लोक प्रचलित गीताओं से अधिक है । अतः कुल संख्या 
श्लोकों कौ चौंतीस न होकर पैतीस है । सातवां श्लोक यह है-- 
“एवं हि सर्वभावेषु चराम्यनभिलक्षितः । 
भूतप्रकृतिमास्थाय सहैव च विनेव च ।” 
इस श्लोक की व्याख्या करते हुए आचायंपाद कितना महत्व पुण संकेत करते हुए 
कहते है कि ईश्वर को प्राप्त करने के अधिकारी सभी नहीं हो सकते । उनके शब्द यह हैं - 


पढदाकाश्चबाय्योरविनाभाविन्यपि संबन्धे न जातुचिम्नभाः स्पृद्यता श्रूयते, एवं 
सकलसंसारविसायंपि भगवत्तत्त्वं न सर्वेजनविषयाम्‌ । 


बाकी श्लोकों में कहीं-कहीं पाठ-भेद अल्प-मात्रा में है । तेतीसवें श्लोक की व्याख्या, 
अन्य टीकाकारो से एकदम भिन्न तथा अपनापन लिए है। इस व्याख्या को पढ़ कर मनुष्य 
का मस्तिष्क आश्चय में पड़ जाता है कि आज से हजारों बर्ष पहिले एक ऐसे दार्झानिक 


व्यक्ति के हृदय में सत्री जाति के प्रति कितना आदर तथा विशाल हृदय था। शलोक 
यह्‌ हे--. 
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मां हि पार्थं व्यपाश्रित्य येऽपि स्युः पापयोनयः । 
स्त्रियो वेदधास्तथा शाद्रास्तेऽपि यान्ति परां गतिम्‌ ॥ 


अन्य सभी व्याख्या करने वालों ने स्त्री को भी पाप-योति मात कर अनादर की 
दृष्टि से देखा है । किन्तु हमारे सहृदय आचायपाद ने पापयोनथः--पशुपक्षीसरीसृपादय: 
और स्त्रिय इत्यज्ञः । कहा है । आगे जाकर वे कहते हैं कि जिन टीकाकारों ने स्त्रियों को 
मोक्ष का अधिकारी नहीं माना है वे वास्तव में प्रभु की सर्व-अनुग्राहिका-शक्ति को सीमित 
मान कर उसका खण्डन करते हैं और इस प्रकार अपने लिए हास्य के पात्र बनते हैं । 


दसवीं अध्याय का पहिला शलोक ही "भूय एव” पद से प्रारम्भ होता है। अभिनव 
जी ने नव अध्यायों तक ही गीता जी की विशेषता मानी है । शेष अध्याय तो उन्हीं नव 
अध्यायों में वाणत विषयों की व्याख्या की है । अगली अध्यायों में हुम कोई भी ऐसी गुत्थी 
नहीं पाते जिसे पहिले न सुलझाया गया हो । 


कहने का तात्पर्य यह है कि 'गीतार्थ-संग्रह, का अपना विशेष महत्व है। अगली 
अध्यायों में भी कहीं-कहीं इलोकों में पाठ-मेद है उन्हें पाठक स्वयं बाँच सकते हैं । 


हमें आशा है सहूदय विद्वान्‌ इस गीता को पढ़कर अवश्य आत्मिक लाभ प्राप्त 
करेंगे । सामान्य जन जो संस्कृत भाषा को नहीं जानते हैं वे भी इस हिन्दी टीका तथा 
श्लोकों का सरल हिन्दी से अर्थ पढ़ कर गीता जी के महत्व का एक और आयाम देख 
पायेंगे । 


अब रहा इस हिन्दी टीका को बनाने का कारण क्या हुआ । मेरी आयु उस समय 
केवल बाईस वर्ष की थी जबकि विवाह के दो वर्ष बाद ही मेरे आदरणीय पतिदेव का 
स्वर्गारोहण हुआ । इतनी अल्पायु में इतना भयंकर दुःख आ उपस्थित होने पर, स्वर्गीय माता- 
पिता ने मुझे गुरु-चरणों में रहने का सुपरामर्श दिघा । भाग्य-वश मेरी बडी बहिन सुश्री 
शारिका देवी जी बचपन से ही प्रभु भक्ति के रंग में रंगी थीं । प्रभु की अनन्य भक्ति में तल्लीन 
होते के फल-स्वरूप वे ब्रह्मचारिणी आजीवन रही । हमारे पूज्य पिता जी स्वनामधन्य 
जियालाल जी सोपोरी ने उनके रहने के लिए एक मकान ईश्वर-पर्वत की पहाड़ी पर गुरु 
महाराज श्रीमान्‌ ईएवर-स्वरूप जी के मकान के करीब में ही बनवाया था । अतः स्वभावतः 
हम दोनों उसी मकान में रहीं । शक्तिपातवश तथा महात्मा होने के नाते गुरु महाराज 
का हृदय द्रवीभूत हुआ । फल यह हुआ कि उन्होंने मुझे अभिनवगुप्ती गीता का अध्ययन 
कशमीरो भाषा में पढ़ाने की कृपा की । मैं जितना पाठ उनसे पढ़ती थी उतना ही हिन्दी 
में अनुवाद करके रख देती थी । एक वर्ष में यह कार्य समाप्त हुआ। यह वषं १६४४ 
ईसवीं था जबकि इन लिखे हुए पन्नों का साकार खूप पुस्तक के रूप में बना । तब से यह 
पुस्तक ऐसे ही पड़ी रही । लगभग दस बर्ष के वाद हमारे गुरु भाई स्वर्गीय श्री महेन्द्रनाथ 
जी सपरू ने इस पुस्तक का जिल्द करवा दिया, जिससे यह पुस्तक इतने वर्षों तक सुरक्षित 
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रहौ । अतः हृदय से उनका धन्यवाद दिये बिना रहा नहीं जाता क्योंकि उनके उद्योग से 
ही यह पुस्तक अपनी आकृति में रह पाई है। इसके बाद कई वर्षों तक तन्त्रालोक आदि 
न्रिकशास्त्र के ग्रन्थों का गहन अध्ययन करने में लगे रहने से इस पुस्तक की ओर ध्यान ही 
नहीं गया । १९८० में हमारे अन्य गुरु भाई श्री दीनानाथ जी गंजू ने इस पुस्तक को 
छपवाने के लिए अनुरोध किया । मैंने उनके कहने कहने से इतनी पुरानी पुस्तिका को 
झाड़ करके इसको बांचना प्रारम्भ किया । कई स्थलों पर संशय होने के कारण तथा भाषा 
संबन्धित त्रटियों को शुद्ध करने के लिए मुझे आदरणीय प्रोफेसर पुष्प जी के पास जाना 
पड़ा । उन्होंने अपना अमूल्य समय देकर इस पुस्तक के हिन्दी-अनुवाद में यथा संभव 
शोधन कर दिया । उनके इस निष्काम प्रयास के लिए उनका हृदय से धन्यवाद देने में मुझे 
हादिक प्रसन्नता होती है । 


इसके अतिरिक्त हमारे गुरुदेव, जिनके चरणों में रह कर जीवन हो व्यतीत हो 
गया, उनके उदार तथा महान्‌ सुपरामर्श के लिए तो वाणी में वे शब्द ही नहीं हैं जिनसे 
उनका आभार चुकाया जाये) उन्होंने प्रृफ-संशोधन भी स्वयं करने की कृपा की अतः उन्हीं 
के चरणों में यह कार्य सादर समवित है। 


इस पुस्तक को पढ़ कर यदि जनता अपना लाभ उठायेगो तो हमारा यह प्रयास 


सफल होया । 


प्रभा देवी, ईशवर-आश्रम 
बि० २०४३ गुप्त-गंगा १६८७ 


तऋप्रादौ करन्यासं: 


ॐ अस्य श्रीमद्धगवद्गीतामालामन्त्रस्य भगवान्वेद व्यासऋषि: । 
अनुष्दुप छन्द: । श्रीकृष्णः परमात्मा देवता । अशोच्यानत्वशोचस्त्वं 
प्राज्ञवन्नाभिभाषसे इति बीजम्‌ ॥ सवंधर्मान्‌ परित्यज्य मामेकं शरणं 
ब्रज इति शक्तिः ॥ अहं त्वां सवंपापेभ्यो मोक्षयिष्यामि मा शुचिः इति 
कोलकम्‌ ॥ नैनं छिन्दन्ति शस्त्राणि चैनं दहति पावक इत्यङ्ग ष्ठाभ्यां 
नमः ॥ न चैनं क्लेदयन्त्यापो न शोषयति मारुत इति तर्जनीभ्यां नमः ।। 
अच्छेयोऽयमदाह्योऽयमक्लेद्योऽशोष्य एव च इति मध्यमाभ्यां नमः ॥ 
नित्यः सर्वगतः स्थाणुरचलोऽयं सनातन इत्यनामिकाभ्यां नमः ॥ पश्य 
मे पार्थ रूपाणि शतशोऽथ सहस्तश इति कतिष्ठिकाभ्यां नमः ॥ नाना- 
विधानि दिव्यानि नानावर्णाकृतानि च इति करतलकरपृष्ठाभ्यां नमः॥ 
इति करन्यासः ॥। 


ऋ्रथहदयादिऱन्यासः 


नैनं छिन्दन्ति शस्त्राणि नैनं दहति पावक इति हृदयाय नमः ॥ न 
चेन क्लेदयन्त्यापो न शोषयति मारत इति शिरसे स्वाहा ॥ अच्छेद्यो- 
्यमदाह्योऽयमक्लेद्योऽशोष्य एव च इति शिखायै वषट्‌ ॥ नित्यः 
सबेगतः स्थातुरचलोऽयं सनातन इति कवचाय हम्‌ ॥ पश्य मे पार्थ 
रूपाण शतशोऽथ सहस्रश इति नेत्रत्रयाय वौषट्‌ ॥ नानाविधानि 


दिव्यानि नानावर्णाकृतीनि च इति अस्त्राय फट ॥ श्रीकुष्णप्रीत्थे पाठे 
विनियोगः ।। 


श्री गोता माहात्म्यं 


ॐ पार्थाय प्रतिबोधितां भगवता 
नारायणेन स्वयं 
व्यासेन ग्रथितां पुराणमुनिना 
मध्येमहाभारतम्‌ । 

अद्वैतामृतवषिनी भगवती- 

मष्टादशाध्यायिनी- 
मम्ब त्वामनुसंदधामि भगव- 

द्गीते भवद्टे षिणीम्‌ ॥ १॥ 
नमोऽस्तु ते व्यास बिशालबुद्धे 

फुल्ला रबिन्दायतपत्ननेत्र । 
येन त्वया भारततैलपूर्णः 

प्रज्वालितो ज्ञानमयः प्रदीपः ।। २॥। 
प्रपन्नपारिजाताय स्तोत्रवेत्रेकपाणये । 
ज्ञानमुद्राय कृष्णाव गीतामृतदुहे नमः ॥३॥ 
सर्वोपानिषदो गावो दोग्धा गोपालनन्दनः । 
पार्थो वत्सः सुधोर्भोक्ता दुग्धं गीतामृतं महत्‌ ॥४॥ 
वसुदेवसुतं देवं कंसचानूरम्दैनम्‌ । 
देवकीपरमानन्दं कृष्णं वन्दे जगद्गुरुम्‌ ॥५॥ 
भीष्मद्रोणतटा जयद्रथजला 

गान्धारनीलोत्पला 
शल्यग्राहवती क्रपेण वहनी 

कर्णेन बेलाकुला । 
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अइवत्थामविकर्णधोरमकरां 

दुर्योधनार्वातनी 
सोत्तीर्णा खलु पाण्डवे रणनदी 

कैवतंके केशवे ॥६॥। 
पाराशर्यवचः सरोजममलं 

गीताथंगन्धोत्कटं 
नानाख्यानककेसरं हरिकथा- 

सम्बोधनाबोधितम्‌ । 
लोके सज्जनषट्पदैरहरह: 

पेपीयमानं मुदा 
भूया-द्भारतपद्कूजं कलिमल- 

प्रध्वंसि नः श्रेयसे ॥७॥ 
मूक करोति वाचालं पङ्ग, लङ्कयते गिरिम्‌ । 
यत्कृपा तमहं वन्दै परमानन्दमाधवम्‌ ।।८॥ 
यं ब्रह्मा वरुणेनदर रुद्र मरुतः 

स्तुन्वन्ति दिव्यैः स्तवे- 
वेदै: साङ्गपदकमोपनिषदै- 

गायन्ति यं सामगाः । 
ध्यानावस्थिततद्गतेन मनसा 

पश्यन्ति यं योगिनो 
यस्यान्तं न विदुः सुरासुरगणा 

देवाय तस्मै नमः ॥६॥ 


() 


डे 
स्वच्छन्दप्रसृमरगद्यपद्यविद्या 
वेशद्यप्रकटिततत्तदाशयार्थीः | 
पाशच्छित्परमशिबाद्वयोपदेशेः 
पान्त्वस्मानभिनवगुप्नाथपादाः ॥१॥ 


सहज तथा निरगंल रूप से प्रवाहित होने वाले, गद्य और पद्य की विशदता से 
भिन्न-भिन्न प्रकार के गूढ रहस्य-पूर्ण अर्थो को प्रकाशित करने वाले एवं उत्तम अटत दौव- 
दत के उपदेशों से (मायीय) पाझों को काटने वाले श्रीमान्‌ अभिनवगुप्त नाथ हम सब 
की रक्षा करें। 


तषे यः शमयति वाङ्मयौधबरे. 
७ 6 

मेबताना भवसरुमागचक्रमोत्यम्‌ | 

हषं वः प्रदिशतु ससच्चिदेमरस्थः 


स॒ श्रीमानभिनद गुप्तक।लमेषः ॥२॥ 


सत्‌ और चित्‌ के आकाश में ठहरे हुए, जो श्रीमानु प्रभिनवगुप्त, संसार के मस्स्थल 
में बार-बार भटकने वाले भक्तन्‍जनों की पिपाताको पावस की काली घटा की माम्ति 
प्रपनी वाणी के धारासार से शान्त कर देते हैं, वे आपको (पारमाथिक) हर्ष प्रदान करें 1 


संकोचं दलयति हृत्सरार्टराशां 
गोभियंः सकलदिगन्तसपिशीमिः | 
आलोकं दिशतु हशामलोकिक नः 
स श्रीमानभिनवगुष्तनाथद्यः || ३।। 


श्रीमान्‌ ग्रमिनवगुप्त नाय, जिनको चारों दिश्वाग्रों में फैली हुई वाणी, हृदयों के 
संकोच को बसे ही मिटाती है जैसे चारीं दिशाप्रो मे आफ्ने बाली सुझे की किरणें, कमलो 


२ 


की कलियों को खिला देती हैं, (बे ही) हमारी आँखों को पारमाथिक उजाला प्रदान करें। 


यस्तापं हरति तर्मासि च स्वभासा 
स्यच्छात्मा सकलकलाकलापपूणेः । 
आनन्दं दिशतु दृशाममन्दमन्तः 
स श्रीमानभिनवशु्चनाथचन्द्रः ॥४॥ 


निर्मल भ्रात्म-स्वरूप तथा सब-कला-संपन्न श्री भ्रमितवगुप्तनाथ, जो चन्द्रमा की तरह 
भ्रपनी चमक से संताप भी मिटाते हैं, श्रधेरा मी दूर करते हैं, हमारे आन्तरिक नेतरो 
को परम आनन्द की ग्रनुभूति कराएँ। 


एकद्वया्ययुतलक्षपरप्रमाशैः 
साक्षेपविस्तरंक्तेवेचसां प्रबन्येः । 
योऽनुग्रद्दीस सुकुमारसुसक्षमबुद्धी- 
स्तस्मे नमोऽभिनवगुपतशुरुत्तमाय ॥५॥ 


गुरुओं में श्रेष्ठ उन श्रीमान्‌ अभिनवगुप्त को हमारा प्रणाम है, जिन्होंने श्रनेक 
प्रमाणों से आक्षेप और विस्तार प्रस्तुत करने वाले प्रवचनों द्वारा, कोमल तथा सुक्ष्म बुद्धि 
वाले झिष्यों को कृतार्थं किया ह 1 


पट्त्रिशदाह्विकमिदं भरतोक्तनास्ः 
वेदं रसेरुपिचत॑ नवभििं्णतरन्‌ । 
यो भारतीमभिनवां रचयाञ्चकार 
तस्मे नमोऽभिनवशुप्तगुरू्तमाय ॥६॥ 
जिसने, छतीस श्राह्मिकों वाले भरत जी से कहे हुए भरत नाटक नामक शास्त्र में 
नव रसों पर प्रकाश डालते हुए उसकी व्याख्या कौ है और जिसने अभिनव भारती नाम 


वाला शास्त्र निमित किया है, उसी उत्तमोत्तम गुरुप्रवर आचार्य श्रमिनवगुप्त जी को मेरा 
णाम हो। 


महामाहेश्वरश्रीमदाचार्याभिनवोक्तयः । 
हृदये प्रतितिष्ठिन्तु प्रतिष्ठन्तां पशूक्कय; ॥७॥ 
महान्‌ महेश्वर शिव के मक्त, श्राचार्य भ्रमिनवगुप्त जी महाराज के वाक्य-रूप- 


अमृत, मेरे हृदय में सर्वदा पेठ जायें और अन्य पशु समान श्राचार्यो की उक्तियाँ उन्हीं 
के पास ठहरें। उनके उन कथा-प्रलापों से मुझे कोई प्रयोजन नही है । 


इति निवेदथति शिवभक्तानुचरः लक्ष्मण: । 


ये उपरोक्त उक्तियां शिवभक्तो के दास गुरु-प्रवर लक्ष्मण जी उपहार करते हैं। 


श्रीमद्भगवद्गीता 


श्रीमदाचार्याभिनवगुष्तपादप्रणीतमीतार्थसंग्रहा भिख्य- 
व्याख्योपेता, ग्रभादेवीरचितमाषाटीकोपेता च । 


ओम्‌ तत्‌ सत्‌ ॥ 


य एष विततस्फुरद्विविधभावचक्रात्मकः 
परस्परविभेदवान्विषयतासुपागच्छति । 
यदेकमयभावनावशत एत्यभेदान्तरयं 

स॒ शांभुरशिवापहो जयति बोधभासां निधिः ॥१॥ 


जो यह कल्याण रूप शंभु, स्फुरणा के विस्तार से प्रकट बने हुए (घट, पट ध्रादि) 
भावों का चक्र रूप बना हुश्रा है (अर्थात्‌ जैसे वेग से धूमते हुए चक्र में स्थित श्रनेक 
बस्तु पूर्णरूप से एक ही दिखाई देती है; उसी प्रकार श्रद्वत हृष्टि से शिव-चत्र में ठहरा 
हुआ समी जगत्‌ शिव-रूप ही दीखता हे.) जो पारस्परिक विभिन्नता के श्राधार पर भिन्न 
भिन्न पदार्थों का रूप धारण करता है और फिर श्रवत भावना से उन सभी भिन्न-भिन्न 
पदार्थों को श्नद्वेतहूपता के साथ लयीभूत करता है, जो अशिव (भेद-मावना) को दूर 
करने वाला है तथा जो ज्ञान और क्रिया-विमशं का कोष है, उसी शंभु की जय हो। 


*दुपायनेन भुनिना यदिदे व्यधायि 
शास्त्रं सहम्रशतसंमितमत्र मोक्षः । 
प्राधान्यतः फलतया प्रथितस्तदन्य- 
धर्मादि तस्य परियोषयितु' प्रगीतम्‌ ॥२॥ 


मुनीश्वर व्यास ने, एक लाख इलोकोंका जो यह महाभारत रचा है, उस में 


अद्वीपं अयनं (जस्मभूमि) यस्य- होपायनः, स एव (अण्‌) = द्वैपायन; । जिसकी जन्म-भूमि 
हरीष (ज्ञजीरा) है! व्यासभगवान । 


[ श्रध्यायः १] माषाटीकोपेतः भर 


मुख्य रूप से मोक्ष का ही प्रतिपादन हुभा है। शेष धर्म, प्रादि- (अर्थ, भौर काम) 
इन तीन का वर्णन (मोक्ष की पुष्टि के लिए ही किया है। 


मोक्षश्च नाम सकलाप्रेविभागरूपे 
सवज्ञसवकरणादिशुभस्त्रभावे । 

आकाङ्क्षया विरहिते भगवत्यधीशे 
नित्योदिते लय इयान्ग्रथितः समासात्‌ ॥३॥ 


जो परमेश्वर सनातन हैं, निरपेक्ष हैं, (घट, पट प्रादि) विभक्त पदार्थों में जो 
प्रविभक्त रूप हैं, जो सर्वज्ञता तथा सर्वकतृता ग्रादि शुभ स्वमाव वाले हैं, उस में 
लय होना ही तत्त्वदृष्टि से मोक्ष कहलाता है। 


यद्यप्यन्यप्रसड़ पु मोक्षो नामात्रर गीयते। 

तथापि भगवद्वीताः सम्यक्रत्याप्रिदायिकाः ॥४॥ 

यद्यपि इस महाभारत में (मगवद्गीता नाम बाले प्रकरण को छोड़ कर) मन्य 
प्रसंगों में मी मोक्ष का प्रतिपादन हुआ है तथापि भगवद्गीता ही पूर्ण रूप से उस मोक्ष 
को प्राप्त करा सकती है। 

तास्वन्ये! प्राक्रनेव्यःख्याः कृता यद्यपि भूयसा । 

९ 
न्याय्यस्तथाप्युधमो मे तदगूटाथेप्रकाशकः२ ॥५॥ 
प्राचीन काल के कई टीकाक्रारो ने यद्यपि इस मगवद्गोता की बहुत सी 


टीकाए लिखी हैं तथापि इस शास्त्र का रहस्य-- भ्रथं जतलाने के उद्द्श्य से मेरा यह 
प्रयात मी समुचित ही है। 


भट्टेन्दुराजादाम्नाय विविच्य च चिर॑घिया | 
कृतो5मिनवगुप्तेन सोऽयं गीतार्थसंग्रहः ॥६॥ 


(प्रपने सद्गुरु) श्री भअट्टेन्दुराज से शिक्षा ग्रहण करने के पश्चात भ्रपनी बुद्धि 
से इस का पूर्ण रूप से विवेचन करके ही भ्रभिनवगुष्त ने 'गीतार्थ-संग्रह” की रचना की डै। 


महा मारते २ प्रदर्शकः = इति पाठः 


द्‌ श्रोमऱूगवद्गीताथंसं प्रहू: [अध्याय: १ | 


रोड 45. क. ७ Ce 9 
विद्याविद्यात्सनोडेंयोरमिभाव्याभिभावकात्मकत्वंः प्रद्शयितु' प्रथमाध्याय- 
~ वर > Ce 
प्रस्तावः । नद्यनुत्यन्नावधालंशावकाश उपदेशमाजनम्‌' } नाप निमूलितसमस्ता- 
बिद्याप्रपश्चः, एककोटिविश्रान्तस्य तु ततः कोटे्च्यावायतुमशक्यत्वात्‌ । 
अज्ञविपरयस्तयोस्तु ` उपदेश्यत्य॑ यदुच्यते तत्कचिदेव । तथात्वोन्मुख्योपदेष्टव्येष्थे 
सन्दिग्धतंव । अत एव संशर निर्णोदक एवोपदेश इति विद्याविद्याङ्गसंघदृमयः 
संशय उच्यते | देवासुरसृष्टिश्च विद्याविद्यामयीति तत्कथोपक्रमणमेव मोक्ष- 
NA क. ७ + (ee i Lo QO + 
मागांपदेशनम्‌ | ज्ञान च प्रधान, कमाण चापहतेव्यानीति कमणां ज्ञान” 
निष्ठतया क्रियमाशानामपि न बन्धकत्वमिति ज्ञानप्राधान्यं नान्तरीयकत्वं तु 
९ (९ © | कै 

कमेणाम्‌, न तु ज्ञानकमणी “समशीषकतया 'सम्मुच्चीयते इत्यत्र तात्पयेम्‌ । 
एवमेव च मुनेरमिप्रायं यथास्थानं प्रतिपादयिष्याम इति किमन्यैस्त'्वदरशन- 

विघ्नमात्रफलैर्वाग्जालेः। । [ 
विद्या तथा श्रविद्या, इन दो में से कौन किसे पराजित करती है, इस बात को 
जतलाने के लिए (गीता जी के) पहले अध्याय की प्रस्तावना लिखी जा रही है। ऐसा 
मूर्ख तो उपदेश का पात्र नहीं बनत।, जिसके पलले विद्या का लेश मात्र भी नहीं पडा 
हो, न वह जिसकी अविद्या पुरी तरह जड़ से उखड़ चुकी हो। जो ज्ञान या अञ्चता की 
कोटि पर चढा हो उसे भला ऐसी कोटि से गिरा ही कौन सकता है । अज्ञानी या उल्टी 
बुद्धि वाले को उपदेश का पात्र बनाए जाने की बात तो कभी कभार ही होती है। 
श्रतः वह संशय-युक्त ब्यक्ति हौ उपदेश का पात्र है जिस में तथात्व अर्थात्‌ वस्तुस्थिति को 
जानने की उन्मुखता हो । संशयों को मिटाने वाला कथन ही उपदेश कहलाता है । विद्या 
श्रौर श्रविद्या का गड़मड़ हो जाना ही. संशय कहलाता है । देवों की सृष्टि, विद्यामयी है 
श्रौर ग्रसुरों की सृष्टि अविद्यामयी है । ऐसा प्रसंग छेड कर ही मोक्ष-मार्ग का उपदेश 


किया जाता है। ज्ञान तो प्रधान है शौर कर्मों को हटाना है। अतः ज्ञान में भली- 
माति स्थित कर्म, बन्धक नही हो सकते हैं। श्रतः ज्ञान की ही प्रधानता है श्रौर कर्मो 


१. श्रमिभावकत्वमिति पाठः। २. जिस व्यक्ति को अंश मात्र भो शास्त्रीय ज्ञान न हो उसे 
श्र वानी कहते हैं और जो शाल्लीय ज्ञान का ग्रथ अपने मनोराज सै और ही कुछ समझ कर 
निचय करे उसे विपग्युस्त बुद्धि वाला क्रहते हैं। ३. भ्रवितामावित्वम, ४, समतयेति पाठः। 


[ग्रध्यायः ( ] भाषाटीकोपेत: | ७ 


को ज्ञान के साथ रहना ही है । ज्ञान और कमं एक ही स्तर केन होने से समान महत्व 
बाले नहीं ठहरते । व्यास मुनि के ऐसे श्रमिप्राय का हम यथा-प्रवसर (आगे भी) प्रतिपादन 
करेंगे । ऐसे शब्द-प्राडम्बर से लाभ ही क्या जो जाल की तरह उलभाए तथा तरव- 


दर्शन में बाधा डाले। 
धृतराष्ट्र उवाच । 
धर्मक्षेत्रे . कुरुक्षेत्र. सर्वेक्षत्रसमागमें । 
मामकाः पाण्डवाश्चेव क्रिमकुवेत संजय ॥१॥ 
धृतराष्ट्र बोले 


संजय == हे संजय 
सर्व क्षत्रसमागमे = सभी क्षत्रिय (एक दूसरे को मारने वाले व्यक्ति) जहाँ इकंटठे हुए हैं _ 


ऐसी) 
हि घि । पांडवाः तट और पांडत्रों 
कुरु-क्षेत्रे. == कुरुक्षेत्र में च एव ने 
हि = 
मामकाः = मेरे प्रपनों (कौरवों ने) कम: “5: नया कु 
अ्रकुर्वतृ = किया । 


अत्र केचिदव्याख्याविकल्पमाहुः-- कुरूणां-- करणानां यत्क्षेत्रं-- 
अनुग्राहकम्‌, अतएव सांसारिकधर्माणां सवेषां क्षेत्र -- ३त्पत्तिनिमित्तत्वात्‌, 
अर्घ स परमो धर्मों यधोगेनात्मदशनम 
(याज्ञव स्मृ०) 
इत्यस्य रे हि ह. 0 
इत्यस्य च धमस्य क्षेत्रम्‌, समस्तधर्माणां क्षयादपवभग्राप्त्या त्राणभूतम्‌ 
तद्धिकारि शरीरम्‌ । सबक्षेत्रार्णा क्षदेर्हिसाथत्यात्‌ परस्परवध्यघातकमावेन 
बतमानानां रागदेराग्य क्रोधक्षमाप्रभूतीनां समागमो यत्र, तस्मिन्‌ स्थिता ये _ 


न्‌. जब ज्ञान और कमं को स्वतन्त्र मानें और इन दोनों को. एक दूसरे की अपेक्षा न रहे तो 
उसे ज्ञान-कमं समुचय कहते हैं। किन्तु अभिनयगुप्त जी को यह मत अमीष्ट नही है । वे 
तो ज्ञान को सदा मुख्य और कर्मे को गोण मानते है । इसी कथन की और यहां सकेत किया 


यमक. आओ... 


दु श्रीमद्धगवद्गीताथेसग्रह; [प्रध्यायः १] 


मामकाः-अविद्या पुरुषोचिता विद्यात्मानः । ते किमकुर्पत-केः खलु के जिता 
इति यावत्‌ । ममेति कायतीति मामकः अविद्यापुरुषः | पाण्डः-शुद्धः ॥१॥ 


इस श्लोक की व्याख्या कई ग्राचायं यू करते हैं 
कुरूणां-- कुरुभ्नो का तात्पयं करणों-- इन्द्रियों से है। उन इन्द्रियों का जो क्षेत्र अनुग्रह 
करने वाला है । श्रत. जो समी सांसारिक धर्मों तथा भ्रधर्मों का भी क्षेत्र उत्पत्ति का 
हैतु है। याज्ञवलक्य स्मृति के श्रनुसार “जिसके योग अर्थात्‌ संबन्ध से स्वात्म दर्शन हो 
वही सब से श्रेष्ठ धर्म है।' 
इस प्रकार धमं का क्षेत्र (यह शरीर) है। सभी घर्मो के नष्ट होने पर मोक्ष 
की प्राप्तिका कारण भी यही शारीर है । श्रतः शरीर ही रक्षा का साधन होने से 
इस (मोक्ष) को श्रधिकारी है । ऐसे शरीर में क्षद्‌: (हिंसा करना) से सिद्ध क्षत्र शब्द 
राग, बेराग्य, क्रोध, क्षमा श्रादि मरते मारने वाली वृत्तियों का सूचक है। ऐसे क्षत्र 
जहाँ पर घात-प्रतिधात करने के लिए इकटटे हो गये हैं, वह मेरे अपनों ने श्रर्थात्‌ 
अविद्या वाले पुरुष के अविद्यामय संकल्पों ने (तथा) पांडवों ने अर्थात्‌ शुद्ध-विद्या वाले 
संकल्पों ने क्या कुछ किया श्रर्थात्‌ किसने किसे जीला । 


वह जो मेरे मेरे की रट लगाए ऐसा ममता-मूति, अविद्यापुरुष है और पांडु: - 
ममता से रहित शुद्ध-विद्या-पुरुष है । 


संजय उवाच 
दृष्टा तु पाण्डवानीक॑ व्यूटं दुर्योधनस्तदा । 
° 
आचाययुपसङ्गम्य राजा वचनमन्रवीत्‌ ॥२॥ 


संजय बोला 
तदा तु == उस समय तो दृष्टा = देखकर (तथा ) 
राजा == शजा श्राचार्यम्‌ == द्रोणाचायं के 
दुर्योधन: == दुर्योधन ने उपसंगम्य = पास जाकर 
व्युढं = व्यूह रचना में सजी सजाई इदस्‌ == (यह) 
पांडब-अनीकश्‌ = पांडवों की वच्चनस्‌ = वचन 


सेना को श्रत्रवी तू = कहा । 


[प्रध्यायः १] माषाटीकोपेत; £ 
पश्येतां पाणड्पृत्राशामाचायं महतीं चमूम्‌ । 
व्यूढां द्रुपदपुत्रेण तव शिष्येण धीमता ॥३॥ 

आचार्य == है आचार्य, व्यूढाम्‌ == (जिसे) व्यूह-रचता में 


सजाया है, (ऐसी) 
पांडु-पुत्राणास्‌ == पांडु-पुत्रों की 


सव = श्राप के 


धीमता = बुद्धिमान्‌ 

एताम्‌ = इस 
शिष्येण == शिष्य महतीम्‌ = बडी भारी 
द्रुपद-पुत्रेण == दुपद-पुत्र धृष्ट्युस्त ने चर्म, = सेता को 
पइप्र = देखिए । 


अत्र शूरा महेष्वासा भीमाजेनसमा गधि | 
युयुधानो विराटश्च द्रुपदश्च महारथः ॥४॥ 


प्रत्र = इस सेना में युयुधान: == सात्यकि 

भीम-अर्जुन-समाः = भीम और भ्रर्जुन विराट: च | और विराट 
के समान च तथा 

युद्धि तू युद्ध में. महारथः = बलवान 

सहा-इषु-्आासाः = बड-वड़े धनुष वाले ब्रपदः = राजा द्रुपद 

शुराः = बहुत से शूरवीर हैं (नेसे) 


ृष्टकेतुश्चेकितानः काशिराजश्च वीर्यवान्‌ । 
१पुरुजित्कुन्तिभोजश्व शेव्य्च नरपुङ्गवः ॥५॥ 


धृष्टकेतुः च = और धृष्टकेतु पुरुजित्‌ == पुरुजित्‌ 

चेकितानः = चे 

चेकितान कुन्तिमोज्ञः == - कुन्तिभोज 

बो १ 

गत बलवंत नर-पुंगवः और मनुष्यों में श्रेष्ठ 

कारिराजः च = काशिराज श्रौर ,| दोब्यः च | __ शैब्य (शिवि) 
विल क य तत , छ a 

१ पुरून बहून्‌ जयतीति पुरुजित == जिसते बहुत से नगरों को जीता हो पुषजित 


कहलाता है। 


१० श्रीमद्भगवद्गीता थंसं ग्रहः 


युधामन्युश्च विक्रान्त उत्तमौजाश्च वीर्यवान्‌ । 
१सोमद्रो द्रौपदेयाश्च सर्वं एव महारथाः ॥६॥ 


विक्रान्तः .__ और पराक्रमी 
युधामन्युः च | युधामन्यु, 
वीर्यवान्‌ == बलवान 


उत्तमौजाः == उत्तमौज, 


[अध्यायः १] 
सौभद्रः = सुमद्रा-पुत्र धमिमन्यु, 
द्रौपदेथा; च = और द्रौपदी के 

पांचों पुत्र 
सवें एव = समी 


महारथाः = (दस हजार हाथियों का बल 
रखते वाले ) महारथी हैं। 


अस्माकं तु विशिष्टा ये तार्निबोध द्विजोत्तम । 


नायका मम सैन्यस्य संज्ञाथं 


हिज-उत्तम = है ब्राह्मण-भ्रेष्ठ ! 
श्रस्माकं तु == हमारे (पक्ष के) तो 
विशिष्टा = प्रमुख 

ये = जो 

भम = मेरी 

संन्यस्य = सेना के 

नायका: = ग्रगुश्रा ( हैं) 

तान्‌ == उन्हें 


सन्ये महति ये सर्वे नेतारः 


तान्त्रवीमि ते ॥७॥ 


निबोध == जात (तो) लोजिए, 


संज्ञा-अर्थभ्‌ == परिचय कराने के 
लिए 


तान्‌ == उन्हें 
ते = आप को 
ब्रवोसि == जता देता हूँ! 


श्रसंमताः । 


भवान्भीष्मश्च करणश्च कृपः शल्यो जयद्रथः । 


न तर MMI RENCE SP ही त त NN जाल 


१. अभिमन्यु । 


[अध्याय १ ] भाषाटीकोपेत: ११ 


अश्वत्थामा विकर्ण १सौमदत्तिश्च वीर्यवान्‌ ॥८॥ 


महंती == (इस) बडी करणः च == और कणं 

सन्ये = सेना में कुपः = कृपाचार्य, 

घे स= जो | शल्यः = राजा शल्य (तथा) 
सर्वे | = सभी जयद्रथ: == जयद्रथ हँ । 
शर-संभक्षा न्‍८1 शूरवीर प्रद्वत्यामा == अश्वत्यामा 

नेतारः = नेता विकर्णः च == भौर विकणं 
(सन्ति) = हैं, (उनमें से पहले तो) चीर्यवानु = बलवान्‌ 

भवान्‌ = श्राप हैं सौमदत्तिः च == सोमदस का पुत्र 
भीष्मः च == फिर भीष्मपितामह भूरिश्रवः 


अन्ये च बहवः शूरा मदर्थे त्यक्गजीविताः । 
नानास्त्रप्रहरणा नानायुद्वविशारदाः ॥६॥ 


धन्ये छ = ओर भी नान! = भनेक प्रकार के 
बहवः == बहुत से शत्र == शस्त्रों से 
शूराः = शूरवीर ब्रहरणाः == प्रहार करने वाले (तथा) 
मद-भ्रथे = मेरे लिए नाना == श्रनेक रीतियों से 
त्यक्त-जीविताः = जोवन की भ्राशा युद्ध = युद्ध (लड़ने) में 

को त्यागने वाले विशारदाः = चतुर हैं । 


किं वानेन परिगणनेन, इदं तावइस्तुतच्यमित्याह- 


इस रीति से (सेवा की) गणना करने से प्रयोजन ही क्या है? सेना की वास्तविक 
स्थिति तो यों है- 


पा 


१ सोमदत्तस्योपत्यं भूरिधवः । 


१२ श्रो म-ट्रगबदगी तार्थ संग्रह? [भ्रध्यायः १] 


अपर्याप्तं तदस्माकं बलं भीमाभिरक्षितम्‌ । 
पर्याप्तं त्तिदमेतेषां बलं भीष्माभिरक्षितम्‌ ॥१०॥ 


तद्‌ = अतः | | भीष्म = मीष्मपितामह 
भोम-श्रमिरक्षितसू = भीमसेन के भ्रभिरक्षितय्‌ = द्वारा रक्षित 
द्वारा मलीमाँति इदम्‌ न्स यह 
रक्षित सेना बलस तु = घैनातो 
श्रस्माकस्‌ = हमारे (लिए) एतषाम्‌ == इनके लिए 
श्र -परि-भ्राप्तम्‌ == अजेय है (अथवा) पर्याप्तभृ == यथेष्ट प्रबल है (अथवा) 
यथेष्ट प्रबल नहीं है इमारे द्वारा जेथ है । 


भीमसेनाभिरक्षितं पाण्डवीयं बलम्‌ अस्माकमपर्याप्तंजेतुमशक्‍यम्‌ , अथवा- 
अपर्याप्तं- कियत्तदस्मद्वलस्पेत्यथे: । इदं तु भीग्माभिरक्षितं बलमस्माकं सम्बरि 
एतेषां-पाएडवानां पर्याप्तं-जेतु शक्यम्‌, यदि वा पर्याप्त-बहु न समरे 
जस्यमेत रिति ॥१॥ 


भीमसेन के छारा सुरक्षित पाण्डवों की सैना हमारे लिए श्रपर्याप्त है अर्थात्‌ हम 
से जीती नहीं जासकती। अथवा अपर्याप्त याती अल्प हूँ=हमारी सेना के सामने उनकी 
गणना ही क्या है ? फलतः वे हमें जीतने में असमर्थ हैं और इधर भीष्म द्वारा अभिरक्षित 
हमारी सेना पाण्डवो के लिए अपर्याप्त है अर्थात्‌ हमारी सेना उनसे जीती जा सकती है 
प्रथवा पर्याप्त है. यानी हमारी सेना बहुत है प्रत: ये पांडव इस युद्ध-धूषि में हमें 
जोत नहीं सकते है । 


अयनेषु च -सथेषु यथाभागमवस्थिताः । 
भीष्ममेवाभिरक्षन्तु भवन्तः सके एव हि ॥११॥ 


१ अयनानि - बीथयः। अयनानि!--सेना को कतारे । 


[अध्याय: १] भाषाटीकोपेत: १: 


सर्वेषु *- सभी सर्व एव हि = समी 

प्रयनेषु = सोचौं पर भीष्मपु == भीष्मपितामह की 
क ककी 1. 

अवस्थिताः == डंटे हुए श्रभि-रक्षत्तु = भलो-मांति रक्षा करे 
भवन्तः स्स श्राप 


तस्य सञ्जनयन्‌ हर्ष कुरुवृद्ठः पितामह! | 
सिंहनादं बिनद्योच्चेः शइखं दध्मो प्रतापवान्‌ ॥१२॥ 


कुरु-वृद्धः == कौरवों में सब से बढे सिहुनादम्‌ = शेर की गरज 
वित्तामहः == प्रतापशाली विनय = गु'जाते हुए 
तस्य = उस (दुर्योधन) को शद्ध = शंख (को) 
हृषंस्‌ = हषं उच्चैः = ऊंचे स्वर से 
संजनयन्‌ == उत्पन्न करते हुए दध्मौ = बजाया। 


ततः शङ्खाश्च भीर्यश्च पणवानकगोमुखाः | 
हसैवाभिहन्यन्त स शद्वस्तुगुलोञ्भवत्‌ ॥१३॥ 


ततः == तब (उसके बाद) सहसा-एत्र = एक साथ ही 
शङ्खा = शंख भ्रभि-हन्यन्त == बजने लगे 
च = ग्रौर सः = बह 
भेर्यः = नगारे शाब्दः = षब्द 
च == तथा तुमुलः == भयंकर 
पणव-श्रानक-पोमुखाः == ढोल, मृदंग अभवतृ = हुग्रा। 

(तथा) भेरी 


न न RT BIRR यमी 
अपनाति - वीथय; ॥११॥ 
श्रय्नानि--सेना की कतार 


श्रौमद्धगवद्गीतार्थसंग्रह: [भ्रध्याय: ६] 
ततः श्वेतँहेयैयुक्ते महति स्यन्दने स्थितौ । 
माधवः पाण्डवश्चेव दिव्यो शाहको प्रदभ्मतुः ॥१४॥ 


ततः = इसके अनन्तर (बाद) स्थितो = बंठे हुए 
५ माधव; == भगवान्‌ कृष्ण 
इबेतेः == सफेद 90 ण. 
व डों से पांडव; च एव == भ्रौर श्र्जुन ने 
यः = घोड 
हे हु दिव्यौ == भलौकिक 
युक्त = युक्त 
ङ्गौ = शंख 

महति = उत्तम लो 
स्यन्दने == रथ मैं प्रदध्मतुः == बजाए। 


पाञ्चजन्यं हृषीकेशो देवदत्तं धनञ्जयः। 
पौण्ड्‌ दध्मो महाशङ्क भीमकर्मा इकोदरः ॥१५॥ 


हृषीकेश: == श्री कृष्ण ने | भीस-कर्मा = भयानक कर्म करने 
वाले 
पांचजन्यम्‌ == पांचजन्य नाम वाला 
शंख, वृकोदरः == भीमसेन ने 
धनंजय: = भर्जेत ने पोण्डुम्‌ == पोण्डु नाम वाला 
व सहा-शंखम्‌ == बडा शंख 
देवदत्त == देवदत्त नाम वाला शंख 
दध्मौ = बजाया। 


अनन्त बिजयं राजा कुन्तीपुत्रो युथिष्ठिरः । 
नकुलः सहदेवश्व सुघोषमशिपुष्पको ॥१६॥ 
कुन्तीपुत्रः = कुम्ती के पुत्र नकुल; सहदेवः च = प्रोर नकुल 
सहृदैव ने 
सुघोष = सुधौष (शोर) 


राजा = राजा 


युधिष्ठिरः == युधिष्ठिर ने 
मणिपुष्पको न मणिपुष्षक नाम वाले 
प्रनन्तविजयस्‌ = श्रतन्तविजय (शंख बजाए) 


(शंखस ) नाम का शंख 


[प्रष्यायः 11 माषाटीकोपेतः १५ 


काश्यश्च परमेष्वासः शिखण्डी च महारथः। 
धृष्टयुम्नो ब्रिराटश्च सात्यकिश्चापराजितः ॥१७॥ 
पाश्चालश्च महेश्वासो द्रौपदेयाश्च पश्च ये। 

सौभद्रश्च महाबाहुः शहानदध्य एथवप्थक्‌ ॥१८॥ 


परम-इश्वासः == श्रेष्ठ धनुष वाले महा-इवासः = तीर चलाने में बहुत 
काइयः = काशी के राजा ही कुशल 
च = भ्ौर पाञ्चालः च = पांचाल देशं का 
महारथः = महारथी राजा तथा 
शिखण्डी = शिखण्डी ये पञ्च यह ण द्रोपदी के पाँच 
द्रौपदेयाः च पुत्रों और 
च = तथा 
महाबाहुः = मह्दापराक्रपी 
पृश्युस्न: == धृश्युस्त हा, व 
सौभद्रः च = सुभद्रा के पुत्र अभिमन्यु 
बिराट: च = और विराट 
ने भी 
पराजितः = 
अपराजित अजेय पृथक पृथक्‌ = लग अलग (अपने) 
सात्यकिः = सात्यकि | शञह्कान्‌ = बाद्धों को 
घ = श्रोर दध्मुः = बजाया । 


स घोषो धातंराष्ट्राणां हृदयानि व्यदारयत्‌ । 
नभश्च पृथ्वी चेंब तुसुलो व्यनुनादयन्‌ ॥१६॥ 


ह ऽ बह्‌ वि-प्रनुनादयन्‌ = गुंजाते हुए 
टुमुल: = भयंकर धातंराष्ट्राणाम्‌ = धृतराष्ट्र के पुत्रों 
घोषः = शब्द कर 

नभः च -- गझ्राकाश और हृदयानि == हृदयों को 


टथिवीस्‌ च एव = पृथिवी को भी नि-श्र-वारयतृ = चौरने लगा । 


६ श्रीमन्धगवढ्गी ताथ संग्रह: [अध्याय: १] 
रथ व्ययस्थितान्द्ट्रा धातेराष्ट्रन्कपिव्यजः । 
प्रवृत्त शस्त्रसंपाते धनुरुद्यम्य पाण्डवः ॥२०॥ 
हृषीकेशं तदा वावयमिदमाह महीयते । 


प्रथ = उस के बाद | धनुः = धनुष उठा कर 
शस्त्र-संपाते | == शस्त्र चलाने को तदा = उस समय 
प्रवते = तय्यारी के समय 
न्त हृषीकेशम्‌ = श्रीकृष्ण से 
कपिध्वजः = कपि-ध्वज 
पाण्डवः = अर्जुन, इदभ्‌ = ये 
धार्तराष्ट्रान्‌ == धृतराष्ट्र के पत्रों को 

SN £ चाक्यम्‌ = वचन 
व्यवस्थितान्‌ = उपस्थित हुभ्रा 
दृष्टा = देख कर श्राह = बोले 


भ्रजूंन उवाच 


सेनयोरुभयोममध्ये रथंर्थापय मेऽच्युत ॥२१॥ 


अजन बोले 
प्रच्युत = हे कृष्ण! सेनयो: = सेनाश्नों के 
मे = मेरे य मध्ये == बीच में 
br उ रथो स्थापय = खडा कर दीजिए । 
उभयोः = दोनों 


यावदेतान्निरीक्षेऽह' योद्रकामानवस्थितान्‌ 
कैर्मया सह योद्वव्यमस्मिन रणसम्द्यमे ॥२२॥ 


यावद्‌ = ज़र। निर्‌-ईक्ष्ये = देख तो लू' (कि) 
ग्रहम्‌ = मैं भ्रस्मिन्‌ = इस 

तान्‌ = उन रण-समुद्यमे == मुद्र में 

योद्धु == युद्ध करने की मया = मुके 

कामान्‌ == कामना से कें = किन किन के 
अवस्थितान्‌ ग्रा डटे हुए सह साथ 


एतान्‌ = इन (वीरों को) योद्धव्यम्‌ = लडना होगा । 


[अध्याय: १] भाषाटीकों पेत: १७ 


योत्स्यमानानवेक्षेऽहं य॒ एतेऽत्र समागताः । 
OO ९ 
धातराष्ट्रस्य ढुबुद्धेयुद्धे प्रियचिकीषेवः ॥२३॥ 


श्रहं = मै दुः-बुद्ं: == बुरी बुद्धि वाने 
SS घातंराष्ट्स्य == धृतराष्ट्र के पुत्र 
योत्स्यमानान्‌ = लड़ने के लिए दुर्योधन का 

उद्यत वीरों को 
प्रव-ईक्ष्ये = देखंगा बत्रि-चिकीषंव: == हित करने की इच्छा 
ये एते = जो से 
शत्र = इस समागताः == ग्राये हुँ । 
युद्धे == युद्ध में 


एवमुक्तो हृषीकेशो गुडाकेशेन भारत । 
सेनयोरुभयोर्मध्ये स्थापयित्वा रथोत्तमम्‌ ॥२४॥ 
भीष्मद्रोणप्रमुखतः सर्वेपां च महीशिताम्‌ । 
उवाच पार्थ पश्येतान्समवेतान्कुरुनिति ॥२४॥ 


भारत = हे घृतराष्ट्र ! भीष्म-द्रोण- = मीष्मपितामह, 
द्रोणाचायं के 
गुडाका- _ नी 
गुडाका-ईशेन == नींद को जीतने वाले नुतः क 
भर्जन के द्वारा ह 
2 सर्वेषाम्‌ = ग्रौर समी 
एवम्‌-उक्तः = इस प्रकार कहे हुए महीक्षिताम्‌ = राजाओं के सामने 
हृषीक-ईका: = भगवानु कृष्ण, पार्थं == हे ग्रजूंन [ 
उभयो: = दोनों bd का 
समवेतान्‌ == इकटठे हुए 
सेनयोः = सेनाओं के है 
मध्ये ह कुरून्‌ == कोरवों को 
नहि नीवि पद्य = देख लो 
उत्तमम्‌ == उत्तम रथ को इति == इस प्रकार 


स्यापणिरवा =. ठहरा कर उवाच = बोले । 


१६ श्रीमद्कूगवद्गीतार्थ संग्रह; [त्रध्याप: ९ 


तत्रापश्यत्स्थान्पार्थः पितृ नथ पितामहान्‌ । 

आचार्यान्मातुलान्श्रात न्पुत्रान्योत्रान्सखींस्तथा ॥२६॥ 
क __ ~ 

स्वशुरान्सुहृदश्चव सेनयोरुभयोरपि ॥२७॥ 


तत्र == उस युद्ध में पितामहान्‌ = दादाश्रों को, 
पार्थः == अर्जुन ने श्राचार्यनू = गुरुओं को, 
उभयोः = दोनों ही मातुलान्‌ = मामों को, 
सेनयोः = सेनाओं में हद. जॉ जिया को, 
ट र पुत्रान्‌ = पुत्रों को, 
थतान्‌ = स्थित हुए (ठहरे हुए 
र k न ह हदै ह) पाँत्रान्‌ = पोतों को, 
पतून्‌ == पिता भाइय 

श डर सखीन्‌ = साथियों को, 

(चाचों) को, 
सहृदः = शुद्ध हृदय वाले 

श्वशुर.न्‌ == ससुरों को मित्रों को 

ग्रथ = शोर प्रपश्यत्‌ = देखा। 


तान्समीक्ष्य स कोन्तेयः सर्वान बन्धूनवस्थितान्‌ । 
कृपया परयाविष्टः सीदमानोऽन्रनीदिदम्‌ ॥२८॥ 


तान्‌ = उन , परया == श्रत्यन्त 
श्रवस्थितान्‌ = उपस्थित कृपया = करुणो से. 
सर्वान्‌ =¬ सभी आविष्ट: = भरा हुआझा 
बन्धून्‌ == बांधवों को सीदमातः = लड़बड़ाते हुए 
समीक्ष्म == देख कर | इदम्‌ = यह्‌ 

प ` कट... “वह प्रशब्नवीत्‌ू = बोला । 


कुन्तो-पुचः = अजुन 


[प्रध्याप; १] भाषाटीकोपेतः १९ 
श्ररजुन उवाच 


ष्ट्र मान्स्वजनान्क्रष्ण युयुत्सऱ्समर स्थितान्‌ । 
सीदन्ति मम गात्राणि मुख च परिशुष्यति ॥२६॥ 


श्रर्जून बोले 
कृष्ण = हे कृष्ण ! । मम = मेरे 
सम-श्रवस्थितान्‌ = सामने खड़े हुए गात्राणि = रंग 
हयात. ८” : त सीदन्ति = ढीले पड रहे हैं 
स्वजनान्‌ = अगपने बच्धुओं को मुखम्‌ च = और मुंह (मी) 
युयूत्सून = लड़ने पर उतारू परिशुष्यति = सूख रहा है। 


दृष्टा = देखकर 
वेपथुश्च शारीरे मे रोसहषेश्च जायते । 
गाणडोईं स्रसते हस्ताच्ववचेव परिदह्यते ॥३०॥ 


मे = मेरे हस्तात्‌ = हाथ से 
शरीरे = शरीर में संते = छूट रहा है । 
वपुः च न्न कंप भी: त्वक च एव = और त्वचा में 
संजायते = हो रहा है। 

परिदह्यते .- जलन हो रही है। 
गाण्डोवम्‌ = गांडीव नाम वाला धनुष 


न च शकनोम्यत्रस्थातुं ्रसतीव च मे मनः। 
निमिक्ानि च पश्यामि विपरीतानि केशव ॥३१॥ 


भवस्थातुम च = (मैं) खड़ा भीतो केशव == हे कृष्ण! 
“न शक्तोसि = नहीं रह सकता हूं। निमित्तानि = लक्षण भी 
मे मेरा 


मन: च == मन भी विपरीतानि == उल्टे ही 


धमति), _ चक्कर में. पहयामि == देखता हू । 
इव | जसे पड़ गया है. । 


श्रीमद्वूगवद्गीताथंसंग्रहूः [भ्रष्याय: १ 
न च श्रेयोऽनुपश्यामि दत्वा स्वजनमाहवे | 
न काइ्क्षे विजयं कृष्ण न च राज्यं सुखानि च ॥३२॥ 
स्व-जनम्‌ = पने बन्धुप्रो को कृष्ण | = है कृष्ण! (पै, 
धाहथे = युद्ध में विजयम्‌ = विजय 
न = नहीं 
हुता... मार. कर कांक्षे = चाहता हूँ । 
अभय; च == कल्याण भी राज्यम्‌ = राज्य को 
न-भ्रनुपश्‍्यांमि = नहीं देख पाता हूं । सुखानि च == तथा राज्य-युखो 
मी 
न कांक्षे = नहीं चाहता हूँ । 
किं न राज्येन गोविन्द कि भोगैर्जीवितेन वा | 
येषामर्थे काइक्षितं नो राज्यं भोगाः सुखानि च ॥३३॥ 
गोविन्द = हे कृष्ण! येषाम्‌ - = जिन (प्रपतों के) 
नः न्न हमें | पव ME लिए 
राज्येन्‌ ८ राज्य से क्या (लाम) ? नह. हेते 
मोगैः = भोगों 
राज्यम्‌ = राज्य 
_नीबितेन वा = तथा जीवित भोगाः = सांसारिक मोग 
रहने से भी सुखानि च = श्रौर मुख 
किम्‌ = क्या लाम कांक्षितम्‌ == अमीष्ट था। 


त इमेऽवस्थिता युद्धो ग्रार्शास्त्यक्ला धनानि च। 
आचार्याः पितरः पत्र,स्तथेव च पितामहाः ॥३४॥ 


|| 
4 


| श्रध्य यः °] माषाटीकोपेतः- २१ 
मातुलाः श्वशुराः पौत्राः स्यालाः संबन्धिनस्तथा |. 
एतान्न हन्तुमिच्छामि घ्नतोऽपि मधुसूदन ॥३४॥ 
- _ अपरि ओलोक्यराजस्थ- हेतोः किसु महीकृते । ` 


८ 


वे तौ हु | पौत्राः .- = पोते, 


ते == वे 
दने = ये स्यालाः = साले 
प्राणान्‌ = प्राणों . - तथा = मरौर 
घनानि ग्रौर संबन्धिनः == संबन्धि (जितने मो) हे 
च = धन (की ग्राशा) oe 
| हि ) , भवुमुदतःः इ > हे कृष्ण | 
| , बरैलो क्य = त्रिलोकी के 
त्यक्त्वा = छोडकर राजस्य = राज्य की प्राप्ति 
युद्धे = युद्ध में 9 हेतोः श्राप > के लिए भी 
अवस्थिताः = प्रा डटे हैं। एतान्‌ = इनको 
आचायाः = आचार्य, हन्तु = मारना 
पितरः = ताऊ, चाचे, | न = नहीं 
पुत्राः = लड़के, इच्छमि स्ट चाहता हूँ । 
तथा एव च == और | म्ह कृते Ee पृथ्वी (के राज्य) 
पितामहाः = दादे, की (तो) 
मातुलाः = मामे, कि = बात ही कया? 
श्वशुराः = ससुर, | 


अभी आचार्यादयः, इति विशेषबुद्धया बुद्धावारोप्यमाशा बधकर्मतयावश्यं 
पापदायिनीः । तथा भोगसुखादिदृष्टाथेमेतययुं क्रियते, इति बुद्धवा क्रियः 
माण युद्धेप्ववध्यहननादि, तदवश्यं पातककारीति पूर्वपक्षाभिग्रायः । 
अतएव “स्वधर्ममात्रतरेव कर्माण्यनुतिष्ठ न विशेषधिया इत्युत्तर 
दास्यते ॥३४॥ 5 


२ श्री मद गवद्गी ता थे संग्रहः [अ्रष्यायः १] 


मे मेरे पुज्य शाचा आदि हैँ ऐसी विशेष बुद्धि से निश्‍चय करके, इनका] 
वध करना तो भ्रवश्य ही पाप को ही प्रदान करेगा। इस के अतिरिक्त भोग, 
सुख श्रादि की लालसा से इस युद्ध-भूमि में भ्रत्यन्त पूज्य तथा सबंधा प्रवध्य, पुज्य 
गुरुओं का वध करता अ्रव्श्य पाप-कर्मो का ही हेतु बनेगा। अह पूवं-पक्ष (प्रवन- 
कर्ता) श्र्जुन का प्रमिप्राय है । इसी श्राशय को लेकर भगवान्‌ आगे उत्तर देंगे कि तुम 
स्वधर्म प्र्थात्‌ क्षत्रिय-धर्म मात्र को दृष्टि-पथ में रख कर युद्ध-कर्म करो । 'यह मेरे भपने 
बांधव हैं? इस विशेष बुद्धि को एकदम त्याग दो । 


€ 
निहत्य धातराष्ट्रानः का प्रीतिः स्याञ्जनादंन ॥३६॥ 
पापमेवाश्रयेदस्मान्‌ हत्वैतानाततायिनः । 
तस्मान्नार्हा बयं इन्तु भातराषटरमसववान्धवान्‌ ॥३७॥ 


जनार्दन = हे कृष्ण | भ्रस्मान्‌ = हमें 
घातंराष्ट्रान्‌ = धृतराष्ट्र के पापस्‌ = पाप 
पुत्रों क एव = ही 
निहत्य = मार कर (मी) भ्राश्च्ेतू व= लगेगा । 
नः == हमें माधव २- है कृष्ण! 
Barca तस्मात्‌ = भ्वतः 
प्रीति = प्रसन्नता 
स्वबान्धवान्‌ == अपने सगे 
स्यात = होगी। छ न 
घातेराद्रान्‌ = धुतराष्ट्र के पुत्रों को 
एतान = इन 
ग हन्तुं == रने के लि 
श्रातताधिनः = भ्राततायि-जन ह स 0 
को भी वयम्‌ = हुम 
हत्वा = मार कर (तो) न अर्हाः = योग्य नही हैं। 


निहत्येति, आततायिनां हनने पापमेव कतृ । अतोऽयमर्थः पापेन 
तावदेतेश्स्मच्छत्रवो हताः परतन्त्रीकृताः, ताञ्च निहत्यास्मानपि पापमा- 
रयेत्‌ । पापमत्र लोभवशात्‌ कुलक्षयादिदोषादशनम्‌ ॥३६॥ 


[अंध्यायः १] 


भाषाटीकोपेत: २३ 


“निहृत्य' इस प्रकार कहने का श्रमिप्राय यह है कि ध्राततायियों का वध करने में मी 
वाप-कमं ही करना होगा । ग्रतः यह श्रर्थं है कि ये (कौरव) पाप के हाथों (स्वयं ही) मारे 
जा चुके हैं पाप का कारण (तो) लोम है । समी तो इन्हें कुल प्राटि का नाश करने में कोई 


बुराई दोघ नही पडती । 


श्रत एव कुलक्षयादिघर्माणामुपक्षेपं करोति श्रजूंनः “स्वजनं हि कथ’ इत्यादिना 


इसी लिए 'श्रपने कुल के ध्रात्मीय जनों को मैं कंसे मार पांऊगा' इस प्रकार 
ग्रगले श्लोकों में अजुन कुल-क्षय ध्रादि धर्मों की बात छेडता है -- 


स्वजनं हि कर्थं हत्वा सुखिनः स्याम माधव। 
यद्यप्येते न पशन्ति लोभोपहत चेतसः ॥३०॥ 
कुलक्षयकृतं दोषं सित्रद्रोहे च पातकम्‌। 
कर्थं न ज्ञयमस्माभिः पापादस्मान्निवर्तितुम्‌ ॥३६॥ 


ति १ ९_ ९ 
कुलक्षयकृतं दोष. प्रपश्यद्धिजनादन । 
माधव == हे कृष्ण! मित्र - द्रोहे च मित्रों के साथ 
ग पातकम | = विरोध रूप पाप को 
स्वजनम्‌ << भ्रपनों को 
हुत्वा = मार कर (हम) न = नहीं 
पद्यन्ति = देखते हैं । 
कथम = क 
(हि गता ते जनार्दन! = है कृष्ण! 
सुखिन: ड सुखी के 
-- हों कुल-क्षय-कृतं कुल के नाश से हूं 
हिः = होगे दोषम्‌ वाले दोष को 
पदि-श्रपि -२ यद्यपि 
प्रपश्यदरिः = देखते हुए यानी 
लोभ-उपहत | _ लोम से भ्रान्त समभते हुए 
चित वाले श्रस्माभिः = हम लोग 
एते == ये (कौरव) शश्मात कट, इत 
पापात्‌ = पाप से 
कुल-क्षय-] _ कुल के न: री बा 
कृतम | व: होने पे: द्यात निवतितुम | हटने की बात 
कथसू = क्य 
दोषस्‌ = दोष को न = न 
च = आौर झेयसू = सोचें। 


२४ श्रीमद्धगवद्गीतार्थसंग्रह; [ग्रध्य.यः १] 


कुलक्षये प्रणश्यन्ति कुलधर्माः सनातनाः ॥४०॥ 
धर्म नष्टे कुलं कृत्स्ममध्मोऽभिभवस्युत । 
अधर्मामिभवास्कृष्श प्रदुष्यन्ति कुलस्त्रियः ॥४१॥ . 


कुल-क्षये == कुल के नष्ट होने से कृत्स्नम्‌ = पूरे 


ससातनाः == सदा से चले आये हुए कुलम्‌. - कुल को 


ग्रभिभवति = दबोच लेता है। 


कुलधर्माः = कुल परंपरा के घर्म 

कृष्ण == हे कृष्ण ! 
शणड्यन्ति == नष्ट हो जाते हैं। | अघरम-अभिभवात्‌ =. अधर्म का बोल- 
धर्मी = घमं के Rl बाला. . होने से 
नष्टे = समाप्त होने से कुल-स्त्रियः =` कुल की स्त्रियाँ 
श्रधर्मः उत = पापही . . प्रदुष्यन्ति = दूषित हो जाती हैं। 


र्त्रीष दुष्टासु वाष्णेय जायते वर्णसंकराः । 

संकरो नरकाव कुलध्नानां कुलस्य च॥४२॥ 
पतन्ति पितरो ह्यपां लप्तपिणएडोदकक्रियाः । 

शु रेते Os 

दोषरेतः कुलब्वानां वणसंकरकारकंः ॥४३॥ 

उत्साद्यन्ते जातिधर्माः कुलधर्माश्च शाश्वताः | 


वाष्णेंग्र = “है कृष्ण | (भवस्ति) =. होता है । 

स्त्रीषु = स्त्रियों के : (क्योंकि) 

ढुष्टाधु = दूषित डोने प्र लुष्त-पिड.उदक- पिंड और जल की 

दर्णसंकरः वर्ण (धर्म) क्रिया: } = क्रिया न पाने के 
गड़मड _ कारण 

जायते = हो जाता है। एषाम -- इनके 

संकर: == (धर्मका) गड़मड़ पितरः = पितरों का 

कुलघ्नानाम्‌==कुल-धात करने वालों को | पतम्ति हि = पतन ही होता है । 

कृलस्य च श्रौर कुल को वर्ण-संकर- ॥ _ वर्णो का संकर होने 

मरकाय एव = नरक में लेजाने के | कारके: से उत्पन्न 


लिए ही एते: = इन. 


[अध्याय १] माषाटीकोपेतः २५ 


दोषः = दोषो से जाति-धर्माः च = और जाति के 
कुलध्नानाश = कुल-धाः यों के 52 | 

उत्सायन्ते = नष्टनश्रष्ट कर दिये 
शात सनातन ज्ञाते हैं। 
कुलधर्माः = कुल के धमं 


उत्सन्नकुलधर्माशां मनुष्याणां जनादन ॥४४॥ 
नरके नियतं वासो भवतीत्यनुशुश्रुम । 


जनार्दन = है कृष्ण! नरके = नरक में 
उत्सन्न-कुल- | _ चेष्ट हुए वासः ' रहना 
धर्माणाम्‌ कुल-धर्म वाले अबति ००० होगा ती, 
मनुष्याणाम्‌ = मनुष्यों को, इति - ऐसा (इम ने) 
नियतम्‌ = निश्चित रूप से ग्रनुशुश्ुम = सुना है । 


विशेषफलबुद्ध्या इन्तव्याविशेषबुद्ध्या च हननं महापातकमिति ॥ 


(हम सावंभौम राज्य प्राप्त करेंगे) ऐसे विशेष फल की श्रपेक्षा से तथा 


प्रपनों को हम नहीं मारेंगे भ्रन्यों को मारेंगे, ऐसी बुद्धि से मारना बहुत बडा 
पाप हे। 


एतदेव संक्षिप्यामिधातु परितापातिशयसचनायात्मगतमेवाजुनो 
वचनमाह-- 
इसी बात को थोड़े दाब्दो में बताने के लिए दुःख की अ्रधिकता को प्रकट 


करता हुग्रा श्रर्जुन मत ही मन कहता है-- 


अहो बत महत्पापं कतुं व्यवसिता धयम्‌। 
यद्राज्यसुखलोभेन हन्तु स्वजनमुद्यताः ॥४५॥ 


२६ श्रीम-दूगवद्गीताथंसंग्रह: [भ्रध्यायः १] 


रहो = हायरे! यत्‌ न जो 

बत = कोऊ है कि | राज्य-सुख- | _ राज्य-सुख- 
लोभेन के सोम से 

वयम = हम (कितन) 

महत-पापम्‌ = बडा पाप स्व-जनम्‌ == प्रापने बन्धुजनों को 

कतुम्‌ == करने पर हन्तुम्‌ = मारने पर 

व्यवसिता == तुले हैँ; उद्‌ यता = उतारू हो गये। 


बयमिति-- कोरवपाएडवभेदभिन्नाः सबं एवेत्यथेः ॥४४॥ 
क्या कौरव क्या पांडव हुम समी तो (युद्ध करने पर तुले हैं।) 


एवं सर्वेष्यविवेकिषु मम विवेकिनः किमुचितम्‌, उचितं तावदुद्धाक्िवतंनम्‌, 
एतत्तूचिततर पित्या हु-- 


इन सभी विचार-हीन लोगों के बीच मुझ विवेकी को क्या करना चाहिए। 
युद्ध से पीछे हुटना ही तो उचित है। यही सुझाव ठीक है। ऐसा कहते हैं- 


यदिमामप्रीतिकारमशस्त्रं शस्त्रपाणयः | 
धातराष्ट्रा रणे इन्युस्तन्मे क्षेमतरं भवेत्‌ ॥४६॥ 


यदि = यदि रणे = युद्ध मैं 
श्रप्रतीकारम्‌ == किसी प्रकार की प्रति-क्रिया द 
हन्यु ८-८ मारेंगे 
(मुकाबला) न करने वाले तत = तो वही 
माम्‌ == मुझ == मेरे लिए 
श्र-शस्त्रम्‌ = निहत्ये को क्षेमतरम्‌ == ग्रधिक कल्याण 
शस्त्र-पाणय: = शस्त्र-घारी Cs) 


धात राष्ट्रः = कौरव, मवेत्‌ = होगी । 


[ग्रच्याय, १ | माषाटीकोपेतः २० 


संजय उवाच 


एबयुक्त्वाजु नः संख्ये रथोपस्थ उपाविशत्‌ । 
विसृज्य सशरं चापं शोकसंविग्नमानसः ॥४७॥ 
संजय बोला 
संशये युद्ध-भुभि में सशरम्‌ -- बाण-सहित 
चापम्‌ -- धनुष को 


झोक-संदिग्न< | शोक से व्याकुल 


$ T 
£ सत साला विसृज्य -- पटक कर 


र nT रन ने 
झ्जु न अजुन, रथ-उपस्थे -- रथ के पिछले माग में 
एवम -- इस प्रकार 


उक्त्वा -- कह कर | उ८-ग्विशत -- भ्रा बैठा । 
ग्रत्र संग्रहलोक: 


विद्याविद्योभयाघातसंघइविवशीकृत) । 
युक्त्या द्रयमपि स्यक्त्वा निर्विवेको भवेन्सुनिः ॥१॥ 


इस इलोक में श्रभिनवगुत्त जी, पहिली प्रध्याय का वास्तविक ग्रथ संक्षेप 
में कहते हैं... 


हत और प्रविद्या दोनों के चवकर में उलभा हुआ साधक विबश बनकर 
युक्ति-पृर्वंक दोनों से न्यारा होकर विवेक अर्थात्‌ विकल्पों तथा संकल्पों से मुक्त होकर 
निविकल्प धाम में प्रविष्ट होता है। 

इति श्रीमहाभाहेष्वराचार्यवर्भभिनवगुप्तपा दविरचिते ध्रोमळू गवद्गोतार्थसंग्रहे (विषाद- 
योगो समन) प्रयमोष्ध्याय; ॥१॥ इति शिवम्‌ 


भी महामाहेश्वराचायं ग्रभिनवगुहपाद द्वारा रचित शौमद्धगवद्गीतार्थ संग्रह 
नामक ग्रंथ का विषादयोग नाम वाला ब्रध्याय समाप्त हुआ । 


'धर्मक्षेत्र' इत्यतः प्रभूति ग्रध्याथाम्ता व्यार्या युगपदेव संक्षिप्यते-- तत्र 'घम- 
कने इत्यादि 'किमकुर्वत सञ्जय'-इत्यन्तं धुतराष्ट्रप्नमचोदितसंजयवाक्यानि 'वष्टा तु 
ण्डबातोक इत्यादीनि, 'तुमुलो व्यनुनादयन्‌’ इत्यन्तानि परस्परवधाध्यवसायस रब्घसव स" 


२६ श्रीमद्भगवद्गीतार्थंसं प्रह; | ध्यायः १ | 
कुसुपणण्डवसेत्यसमागतधोरसमरसंरम्मोद्योपसूच ऋत्वात्कर्मधोरत्वप्रतिप।दनतात्पपौणि । तथा-- 
'अथव्पवस्थितान्‌? इत्युपक्रम्य संजयोक्तान्येषाजुंतवाक्षयानि सैन्यनिरूपणोपक्रमानि “सेनयोरुभयो- 
मध्ये इत्यादीनि सुबोधानि। ततः संजयोक्तान्येव हृषीकेशवाक्यान्यपि स्फुटान्येव । ततः 
“तत्रापश्यत्‌' इत्यादि 'सोदमानोऽब्रबीत्‌' इत्वम्तमजु नस्य मातामहा दिबन्धुवर्गदशनक्रियास्मक 
संज यवाक्यमपि व्यक्ता्थंभ । ततः प्रस्तुतोपदेक्षप्रतिषेधतत्त्वाज्ञानसमुद्भूतमातामहा दिबन्धुवध- 
पर्थवसायिसंग्रामकर्म विचिकित्सस्थ करुणावेञ्ञविशस्यार्जुनस्थाधमंमेवं धमंत्वेन ध्यपदिशतों दृष्टुं 
मासस्वजनान्‌' इत्यादिनि, 'तन्मे क्षेमतरं भवेत्‌’ इत्यन्तानि मनुष्यस्वसांवसुलभ मिथ्याज्ञान 
प्रतिपादकवाक्यानि स्फुटान्येव 1 ततश्च, 'एवमुक्त्वा’ इत्यादिसंजयवाक्यमपि गतार्थमेवेति 
तात्पर्यतः प्रथमोऽध्यायो व्याख्यातो न तु प्रातिपद्येनेति शिवम्‌ । 


ह्वितोयोऽध्यायः। 


संजय उवाच 


तं तथा कृपयाविष्टमसू पूर्णाकुलेक्षणम्‌ । 
सीदमानभिदं वाक्यमुवाच मधुस्दनः -॥१॥ 


संजय बोला 

तथा = इस प्रकार मधुसूदनः = भगवान्‌ कृण्ण 
कृपभा-श्राबिष्वम्‌ == दया से भर आए 

ए हुए ईदम्‌ > ये 
अ्रश्रु- पुर्ण-ग्रा$ल- | _ भ्रांसुभों से छलछलाते ० है 
ईक्षणम्‌ ब्याकुल नेत्नों वाले नयस ० 
सोदमानम्‌ = उदास उवाच = बोले । 
नस = उस (श्रिजन) से 


[अध्यायः २] माषाटीकोपेतः 0७ 
श्री भगवानुवाच 
कुतस्त्वा कश्मलमिदं विषमे समुपस्थितम्‌ । 
अनायेजुष्टमस्वग्पेमकीतिकरमजुन ॥२॥ 


मगवा।न्‌ बोले 
अजुन = हे श्रजुन! श्रकोति-करभु == (यश के बदले) अपयक्ष 
विषमे = युद्ध (के इस संकट) में कदमलम्‌ == कायरता, 
अन्‌ श्राथ-जुष्टम्‌ = श्रार्यो के बदले 


ग्नार्यो से सेवित कुतः = क्यों कर (कहां से} 


प-स्वग्येधू == (स्वर्गं के बदले) नरक सम्‌-उपस्यितभ्‌ == प्राप्त हु है? 
में ले जाने वाली | 


रादौ लोक व्यवद्राराश्रयेणेव श्रीभगवानजुन प्रतिबोधयति, क्रमात्तु ज्ञानं करि- 
ष्यतीति, श्रतः 'अनायंजु्ठम' इत्याह ॥२॥ 


भगवान , पहिले लोक-्व्यबहार को सामने रख कर श्रजू न को समभाते हैं ताकि उस 
के बाद, ज्ञात का उपदेश करें। इसी लिए “अनाय' जुष्टम ' (प्रार्यों के बदले अनार्यो द्वारा 
सेवित्त) ऐसा कहा । 


क्लैव्यादिभिनिर्भत्सवमभिवधदधर्म तव १ धर्सासिमानोऽयमित्यादि दर्शयति । 


(नपुसकों की सी) कायरता पर (प्रजन को) मिड़कते हुए मगवान्‌ कृष्ण यह 
जतलाते हैं कि जिस पर तुझे धर्म का श्रमिमान है वह तो (वास्तव में) श्रधर्म ही है । 


मा कलैच्यं गच्छ कोन्तेय नेतच्वय्युपपद्यते । 
शु OO 
क्षुद्रं हृदयदाबेल्यं त्यकत्यौत्तिष्ठ परंतप ॥३॥ 


कौन्तय = हे अर्जुन ! परंतप = हे शत्रु को तपाने वाले ! 
क्लव्यं मा गर्छ = कायर न बत , क्षुद्रम्‌ = नीचों की सी 

एतत्‌ == यह तो हृदय-दौबल्यम्‌ == हृदय की दुर्बलता को 
तपि = तुमे त्यक्त्वा = त्याग कर 

ने उपपद्यते == शोमा नहीं देता। उत्तिष्ठ == (युद्ध के लिए) उठ खडा हो । 


१, घर्माभिमानो मिथ्यते क» पाठः 


३० शीमद्धगवद्गीतार्थसंप्रह: [अध्याय 
अजुंन उवाच 
कथं भीष्ममह संख्ये द्रं च मधुल्दन । 
इषुभिः प्रतियोत्स्यामि एजाहोबरिसूदन ॥४॥ 


अर्जुन बोला 
मधुसुदन = हे कृष्ण ! प्रति-योत्स्यामि == लङ्गा । 
र द श्ररिन्सूदन == है शत्रश्रों को मारते 
क. वाले कृष्ण ! 
कथम्‌ -- केसे 
भोष्सम्‌ = मीष्मपितामह (तो हि) = बे दोनों ही तो 
द्रोणश्च == और द्रोणाच के प्रति 


जाश्रहाँ = पूजा के योग्य हुँ । 
इषूभिः = तीरों से ७७% 
गुरूनहला हि. महालुभावा- 
च्छ यश्चर्तु भेक्षमपीह लोके । 
न लघध्कामस्तु गुरुञ्निइत्य 
भुञ्जीय भोगान रुधघिरप्रदिग्धान्‌ ॥५॥ 


२| 


श्रेय: स्य ठीक है । 

महा-ब्रनुभावान्‌ = श्रेष्ठ गर्थ-कामः == धन आदि के लाज 
गुरून्‌ == गुरुजनों को के इच्छूक 
अ-हत्वा = न मार कर गुरून्‌ == (अपने) बड़ों का 
इह-लोके > इस संसार में निहत्य == मार कर (मैं) 
भँक्ष्यस्‌ == भिक्षा से अर्जेन किया रूघिर-प्रदिधान्‌ == खून से लथपथ 

हुमा अन्न डी भोगान्‌ == भोगों का 
चत्‌ म्‌ हि == खाना न तु भुञ्जीय == सेवत कभी नहीं करूँगा : 


'बोष्मं द्रोणं च” इत्यादिना, "भुञ्जीय आगान्‌ ' इत्यनेन च क्मविशेषानुसन्धान्ं 


फलविशेषानुसंधानं च हेयतया पूर्वपक्षे सूचयत्ति ॥५॥ 


जवी 


[भ्रव्याय: २| माषाटीकोपेतः ३१ 


१ मैं भीष्मपितामह तथा द्रोणाचार्य आवि से केसे युद्ध करूया ' इस शलोक से तथा 

७ मैं लह से मरे हुए भोगों को नहीं भोगू गा ” इस पांचवे इलोक से भ्र्जुन पूर्वपक्ष में, कमें” 
विशेष श्रौर फल-विशेष को हेय ही बतलाता हे । तात्पयं यहे हे-- कर्म आचार्यो का वध 
करना भी त्याज्य है और फल = खून से श्रवसिक्त भोगों को भोगना भी त्याज्य हो है। 
इस कथन को जतलाता है । 

'नतद्वि्ः कतरन्नो गरीयो 

यद्ठा जयेभ यदि वा नो जयेयुः | 

याने इत्वा न जिज्जीविषाम - 


स्ते नः स्थिताः प्रहे धादराशः ॥६॥ 


एतल्‌ == यहे भो तो (हुम) यान्‌ एव = जिन को 


बिदा: न = नहीं जानते हैं (कि) [ERIE ME 
नः = हम (दो) में से | न जिजोविषास: == जीना भी 
कतरत्‌ = किसक्रा पलड़ा | नहीं चाहेंगे 
गरीयः = भारी है। सेएव = वे ही 

यंदू वा (वयस) = आया क्या हुम धार्तराष्ट्रः = कौरव 

जयेम = (उन्हें) जौतेंगे न! न= हमारे 

यदिवा == अथवा प्रमुखे == सामने 


न: = हम को ही (वे) स्थिता; == खडे हैं। 
जयेयुः == जीत लेंगे! 


नैतद्विद्य;-- इत्यनेन च कर्मविशेषानुसंधानमाह।  २निरभिसंघानं तावत्कर्म नोप- 
पछतें। न च पराजयमभिसंघाय गुद्धे प्रवर्तते जयोऽपि चायमनर्थं एव। तदाह “अहत्वा 
गुरून्‌ भैक्ष्यमपि चतुँ श्रेय:। एतञ्च निश्चेतुमदावयम्‌, कि जयं काङक्षामः किवा परां- 


जयम्‌, जयोऽपि बन्धूनां बिनाशात्‌ । ६॥ 


इस अलोक में थह कहा हे कि कर्म-विशेष पर ध्यात देना चाहिए । बिना सोचे 
समक तो कोई मौ कर्म करना उचित नहीं । न हार का विचार करके कोई (ब्यक्ति) युद 


१, न चेतद्िद्य इति ग० पाठः । २. निरनुसंघातभिति ख० पाठः 


३२ श्रोमद्भगवद्गीताथेसंम्रहः [अध्यायः २] 


करने के लिए उतारू होता हे । यहां तो विजय-प्राप्त करना मी अनर्थ का ही कारण है। 
तमी तो अर्जुन कहता है कि गुरुप्रों को त मार कर भिक्षा का अन्न खाना ही ठीक है । हम 
इतना भी निश्चय नहीं कर पाते कि हमें युद्ध जीतने को इच्छा करनी चाहिए या हारने की ; 
जीत से भी बन्धुओं का मारना ही होगा । 


कार्पण्यदोषोपहतस्त्रमावः 

पुच्छामि त्वा. धमसंमृहचेताः । 
यच्छू यः स्यान्निश्चितं बरहि तन्मे 
शिष्यस्तेऽह' शाधि मां त्वां प्रपन्नम्‌ ॥७॥ 


कापेण्य-दोष- | __ कायरता के दोष से दबे तत्‌ == वह 

उपहत-स्वभावः हुए स्वभाव वाला, मे = मुझे 

धमं-संमूढ - | __धमं से मोहित अन्त ब्रूहि = कहिए 

चेता करण वाला पता 53 मैं 

त्वाम्‌ = श्राप से ते = आपका 

पृच्छामि = पूछता हैं. (कि) Cis ७5.0 
यत = जो (कुछ) त्वाम = श्राप की 

वितत २: ति प्रपन्नम = शरण आये हुए 
श्रेयः = श्रधिक हितकर ५-५ 

स्यात्‌ = हो शाधि = शिक्षा दीजिए । 


नहि प्रपश्यामि ममापनुद्या- 

य्यः शोकमुच्छोषणमिन्द्रियाणाम्‌ । 
अवाप्य भूमावसपत्नमृद्ध 

राज्यं सुराणामपि चाधिपत्यम्‌ ॥८॥ 


(तम) == उसे प्रपश्यामि == देख पा रहा हूँ 
हि = तो घः (मया) = जो (मेरे द्वारा) 


[भ्रध्ययाः २] भाषाटीकोपेत: 


३३ 
मुमो = धरती पर इन्द्रियाणास्‌ = इन्द्रियों को 
सुराणाम्‌ = देवताओं का उद्‌-व्योषणम्‌ = सुखाने वाले 
श्र-सपत्तम्‌ = तिष्कंटक मम = मेरे 
ऋद्धम्‌ = वंभवःपूर्ण शोकस्‌ = शोक को 
राज्यम्‌ = साम्राज्य भ्रपनुद्ध के 

तू = दुर कर 
अवाप्य श्रपि == पाकर मी य § 
संजय उवाच 
एवभुक्त्या हृषीकेषं गुडाकेशः परन्तप | 
न योत्स्यामीति गोगिन्दमुक्त्वा तूष्णं बभूवह ॥६॥ 
संजय बोला 
परंतप = हे शब्रझों को तपाने वाले उक्त्वा = कह कर 
धुत राष्ट्र ! गोविन्दम्‌ = भगवान्‌ कृष्ण से 
गुडाका-ईश: = नींद को जीतने वाला न योत्स्थामि == भैं युद्ध नहीं करूंगा! 
अर्जून, इति ह = ऐसे स्पष्ट 
हृषीक-ईशम्‌ == इन्द्रियों के स्वामी भगवान उक्त्वा > कह कर 
कृष्ण से तुष्णीम्‌ "चुप 
एवम्‌ = इस प्रकार बभूच = हो गया। 


तमुवाच हृषीकेशः प्रहसन्निव भारत | 
सेनयोरुभयोर्मध्ये सीदमानमिद॑ वचः ॥१०॥ 


भारत = हे धृतराष्ट्र ! तम्‌ = उस (प्रजून से) 
हृषोक-ईश: = श्री कृष्ण ने प्रहसन्‌ हव = हंसते हुए 
उभयो: सेनथो; सध्ये == दोनों सेनाग्नो के इंदस्‌ नन यह 

बीच में वचः वचन 


सोदमानम्‌ == ठिठके हुए उवाच = कहा । 


३४ श्रीमःद्गवद्गाताथ संग्रहः 


सेनयोरुभयो ्मध्ये- इत्यमेनेबं १ सूचयति - संया दि्ठोऽऽः नो नैकपक्षेण सुद्धालिवूलों 


यह एवमाह स्स, शाधि सां त्वां भ्रपन्नस्‌' इलि ।।१०)१ 


यह वाक्य इस अभिप्राय का सूचक है कि प्रसमञ्जस में पड़ा हुआ्ना अजून युद्ध से 
बिल्कुल ही किनारा नहीं करता है जभी तो कहता है-- ग्राप मुझे शिक्षा दीजिए! मैं श्राप 


की चरण आया हुँ 


श्रत उभयोरपि ज्ञानान्ञावयो मंध्यगः श्रोभगबतावुछिष्यतें 


ज्ञान और श्रज्ञान दोनों के बीचों बोच ठिठके हुए प्रजुत को भग्वात कृष्ण, 


उपदेश करते हैं --- 


श्री भगवानुवाच 


त्य सानुष्पेणीपहतात्तरात्मा 
पिषादमोहासिमवाद्विसंज्ग:- । 


रघ; FATT Ce a 
कृपायुहोतः समवेक्ष्य वन्धू- 


नमिप्रपन्नान्डुखमन्त 


थ ॥१९॥ 


श्रांथयावातू बोले 


आनुष्येण == मनुष्य होते के नाते 
उपहत-अन्तरात्मा == दबोचे गये मनुष्य 
भावने 

बिषा द-मो ह- दुःख तथां मोह 

अभिभवातु = के वक्ष में ग्राकर 
तुम्हारी अच्तसत्मा 
पर) चोट की है) 
(जी हो) 

त्वस = तुम 

विसंज्ञः == निष्क्रिय हो गए डो। 


आयना त त कक mg ere ननान-नन- 


अन्यस्य = मृत्यु के 
मुखस = भमुख में 
श्रभिप्रपन्नान्‌ = प्रविष्ट हुए 
चन्दन्‌ बान्धवो को 
सम-अवेदथ == देख कर 
(ल्बम्‌) = तुम 
कृषा-गुहीव: == कृपा से भर 
आए हो 


१. इत्यादिनेति क» पाठ; ९. 


विगतसम्यन्ज्ञातोऽस्ि, कुतो हेतोः-- मानुष्येण संशय- 
विपर्ययबहुलेन 'उपहतान्तरात्मा'-प्रत्यमिज्ञाभावात्ि रस्कृतसत्यात्मस्वरूपः; वर्तसे इति शेषः । 


| प्रत्यायः 


[अध्यायः २] साघाटौकोपेत' ५ 
सांदुष्यं-- मठुष्यभावः । श्रन्वकपुखं स्वयमेत विद्या इति तब को बाध: ॥११॥ 
मनुष्यता--- जीवमाव कहलाता है; ये कौरव तो अपनी करनी से स्वयं ही 

मृत्यु के मुह में जा चुके है । ग्रत; तुमे युद्ध करने में अड्चन ही क्या है? 

घोच्यानमशो सरस वाता 
शाच्यानजुशाचरसतू. प्राह्ुननामिभाषपस | 


गताहूनगताइ श्र नाचुशाचान्त १पाण्डतः ॥१२॥ 
अझोच्यात्‌ = न शोक करने योग्य पंडिता: (तु) = पंडित तो 
व्यक्तियों के लिए गत-असूनू = जिनके प्राण चले गए 
ग्रतु-्शोचद्‌ = बार बार शोक करते दए हैं, (मरे हमं) 


आगत-असूतु = और जिनके प्राण अभी 


क भा लीक ७ 8. लक की 


हल आ लु 2. बियो 
हुँ (जीवित व्यक्तिये 

प्राप्त = ज्ञानवानों की हँसी के लिऐ) 

ने अभिभाषसे = बाः नहीं करते हो । न श्रनुशीचम्ति = शोक नहीं करते हूँ ! 


रशोचितुमदाबर्य कलेवरं-- सदः नःवरत्वाल्‌, अ्रद्योचताहंचात्मानं च शोचासि! न 
कश्चित्‌ गतासु -- मृतः, भ्रगतात:;-- जीवन्चा शोच्योऽस्ति। तथाहि--आत्मा तावद- 
विनारी नानाजुरोरेषु संचरतः कार्य शोच्यता । न च देहान्तरसंचारे एव शोच्यता । 
एवं हि यौवनादावपि शोच्यता भवेत्‌ ।। १२॥ 


शरीर तो सदा नश्वर है, ग्रत! इस पर झोक करता बेकार है । आत्मा तो शोक 
करने योग्य है हो नहीं, उस पर तुम शोक करते हो । कोई भी मरा हुग्रा या जीवित व्यवित 
शोक का ग्रास्पद नहीं है । इस कथन को स्पष्ट शब्दों में कहते हैं -- आत्मा तो अविनाशी 
है । अनेक दारीरों मे घूमने वाले इस आत्मा के लिए शोक ही क्या ? और न ही भिन्न भिन्न 
शरीरों में प्रविष्ट होना झोक की बात हे ! यदि यह शोककी बात होती तो 
फिर यौवन श्रादि के ढलकने पर भो शोक किया जाता । 


एवमर्थद्यमाह 
इन्हीं दो प्रकार के श्रथों को लेकर अगले श्लोक कहते है 


१. विज्ञातपरपार्थी इत्यथः । 


२, शकि लिङ च' ग्रह कृत्यतृचश्च' इत्यनुशासतात तन्त्रेशार्थद्वयमाह ¦ 


३६ श्रीम-द्भवद्‌गीतार्थ संग्रहः [अध्यायः २] 
न ह्य वाहं जातु नासं न त्वं नेमे जनाधिषाः। 
न येव न भविष्यामः सर्वे वयमितः परम्‌ ॥१३॥ 


न हि एव = (ऐसी बात) नहीं कि (न आसन) = नहीं थे। 

ग्रहस्‌ = मैं न च एव == नतो (ऐसी बात है कि) 
जातु न श्रासम्‌ = कमी था ही नहीं (या) अयस = हेम 

न त्वम्‌ == तुम भी सर्वे = सभी 

(न श्रासीः) == नहीं थे इतः = इस से 

न च (इमे) = भ्रौर ये परम्‌ = आगे 

ज्ञन-श्रधिपा; == राजे भविष्यामः न == होंगे ही नहीं । 


देहिनोऽस्मिन्यथा देहे कोमारं यौवन जरा | 
तथा देहान्तरप्राप्तिर्धीरस्तत्र न मुह्यति ॥१४॥ 


यथा = जेसे तथा = वैसे (ही) 

देहिनः = जीवात्मा की देहान्तर- he अत्य शरीर की प्राप्ति 
प्रातः र्भी (मरने के बाद) 

श्रस्मिन्‌ = इस | होती है। 

देहे = शरीर में 

कोंमारम्‌ == कुमार अवस्था धीरः = धोरज चाला व्यक्ति 

यौवनम = युवा अवस्था (प्रोर) तत्र = इस (परिवर्तन) पर 

जरा == वृद्धा अवस्था (देखी जाती है) च मुह्यति = मोह में नहीं पडता । 


श्रहं हि नैव नासम्‌ अपितु श्राससू । एवं त्वं अमो च राजानः ॥१३॥ 


कया मैं (पूव-जन्म में) नहीं था? था तो। इसी तरह तुम तथा ये समी 
राजे भी थे ही। 


[अध्यायः २] भाषाटीकोपेतः ३७ 
ग्राकारान्तरे च सति यदि शोच्यता, तहि कौमारात्‌ योवनावाध्तों किमिति 
न शोच्यता । यो धीर;, स न झोचति । थे च एतच्छरीरेऽपि यस्यास्था तास्ति, तेन 


सकरम । म्रतरत्वं धेर्घमन्विच्छ ॥ १४ 


यदि शरीर के बदलने पर ही शोक करना उचित होता तो बालकपने के 


बाद यौवन की प्रक्षि पर शोक क्यों नही करढे ? जो धीर है वह शोक नही करता 
है । धीरज होनो भी उसी के लिए सुलभ है जिसे इस (अपने) शरीर का मी 


भरोसा न हो । ग्रतः तुम भी धीरज धरो । 


धीरस्तु मात्राशब्दवाच्यरथेंयें कृताः स्पर्शा इच्द्रियद्वारेणात्ना संबन्धाः तत्कृता 
या: शीतोष्णसुखदुःखाद्यावस्था भ्रनित्याः, तास्वपि शोचन्ति । न त्वेवं धीरा इत्याह-- 


प्रधीर व्यक्ति तो “मात्रा? शब्द से कहे गये अर्थो -- नील, पीत आदि पदार्थों 
के द्वारा उत्पन्न जो स्पशे हैं (या यू कहें कि) इन्द्रियों के द्वारा जीवात्मा से संबन्ध 
जोढ कर जो स्पर्श सर्दी, गर्मी, सुख-दु:ख आदि अनित्य अवस्थाओं को उत्पन्न करता 
है उत पर भी शोक करते हैं! घैयंवान तो ऐसा नही करता । यही कहते हैं -- 


मात्रास्पर्शारतु कोन्तेय शीतोष्णसुखदुःखदाः । 
आगमापायिनोऽनित्यास्तास्तितिक्षस्व भारत ॥१५॥ 


श्रीत-उष्ण-सुख- _ सर्दी, गर्मी और सुख (प्रतः) रू इस लिए 
दुःख-दा दु:ख को देने वाले 

सय से विषयों = जन ! 
मात्रा-स्पर्शाः == इन्द्रिय से विषयों के संयोग क दे अंज 
तु = तो तान्‌ == उनको तू 
ग्रागम-अपायितः = 

यन प्राने जाने वाले (तथा) तितीक्षस्व = सहन कर 1 

श्रनित्याः = नव्वर हुं । 


अथव मात्राभिः इन्द्रियैयेषां न तु साक्षात्परमात्मना । श्रामः --- उत्पत्ति: 
श्रपायो-- विनाश: । एतयुक्तांस्तितिक्षस्व - सहस्व ॥१५॥ 


३८ श्री मद्भागबदुगीतार्थ संग्रहः | अध्यासः २] 


इस श्लोक का दुसरा ग्रथ यह भी है कि केवल इन्द्रियों के साथ ही जिन 
(शोत, उष्ण श्रादि श्रवस्थाग्रो) का संबन्ध है, पर साक्षात्‌ परमात्मा के साथ नहीं 
उन्हें स्पर्श-मात्र कहते हैं। 'ग्रागम' उत्पत्ति को कहते हैं आर 'प्रपाय' विनाश को! 
व्ही से युक्त अवस्थाओं को सहन कर ले | 


ह 
¢ 
शरा १३ 


न्‌ = ne ट रुप परुष 
हे न व्यश्चयन्त्येते पुरुष एरुषरेभ । 


समदुःखपुखं धीरं सोऽमृतत्वाय कल्त्ते ॥१६। 


[शघ-ऋषभ == हे पुरुष-श्रष्ठ ! व्यथयन्ति == ग्रस्त व्यस्त 


गम दढुःख-सुखम्‌ = दुःख-सूख को समान 
न = नहीं कर पाते 


समझने वाले | 
रस्‌ = जिस | सः + वह 
रम धीर | 
| अबुतट = मोक्ष प्रालि 
छि टर्छ कको 2 हि हि 
र | क्रहपत = योग्य है [ 


ते यह (इन्द्रियों के विषय) 


नतु य एवागमापाधपित एते सर्वे दशाविशेषारतत एच शोच्यन्ते ? पेबसू ¦ 
याहि, कोउपरपागमो जास? उत्पत्तिरिति चेत । सापि का? असत श्रात्मलाभ: सा, 
से त्वसतू । अ्रधःत्ववाबया हि निःस्वभावता निरात्मता । निरात्मा च निःस्वभावः 
यं स स्वशावोकर्त्‌ शक््य:; अनील न हि नीलोकतू शक्यम्‌ स्वभावान्तरा-पत्तेदुँहत्वातू । 
था च शास्त्रम्‌ 


“नहि स्वभावो भावानां व्यावतेंतौष्ण्यबद्रते: । 


ति! कथ सह एवात्सलाभ उत्पत्ति: सदः लब्धात्सतोष्स्प जात्वषि श्रतभावाद्‌ नित्यते- 
त्यागमे का शोच्यता । एव घोऽघि सतोऽसतो चा। असत्तावदसरेव। सत्यस्वभाव- 
गवि कयमसतास्वनावः। हितीये क्षखेञ्चावसत्स्वभाव--- इति चेत्‌, द्यपि तथा 


गदितिन कश्चिद्धाव: स्यान्‌; स्वभावस्यात्यायात्‌। श्रथ भुद्गरादितास्य नाशः कियते । 


क्त 
f? 


[प्रध्यायः २] भाषादीकोपेत: 


स वर व्यतिरिक्त, भावस्य कि वृत्तवु? न हृब्यते-- इति चेत्‌, मा नामू दश 
भावः! न त्वन्यथाभुतः पटावृत इद । श्रव्यतिरिक्तस्त्त नासावित्युक्तमू । तदेतत्संक्षिप्याहु-- 


जो यह कहा कि थे सभी (सर्दी, गर्मी, सुख, दु.ख) आदि दशाण आते जाने 
बाली हैं, इसी लिए शोक होता है! ऐसी बात नही है) ऐसा होने पर प्रश्‍न उठतो 
है कि उत्पत्ति को प्रागम कहते है | चह उत्पत्ति बया है ? जो बस्छु पहले नही थी, 
उस का प्रकट होना ही उत्पत्ति है । बहू बात तो निमूल हे 1 भ्रसत का लक्षण : 
स्वभाव से रहित, श्ररितित्व के बिना होना । श्रब जो स्वभाव तथा स्वरूप के बिन! 
रूप हो उसे स्वभाव कंसे बताया जा सके? भला जो तोला नही है वह नीला कसे 
बनाया जा सकता है । यदि अब किसी उपाधि से उसे नीला बनायें वह अन्य के 
संमिश्रण से दुष्टः अर्थात्‌ संमश्रित ही कहलायेगा । शास्त्र भी तो" बहला है = 


जँसे सूर्यं की गरमी उस से भिन्न नही हो सकती है बैसे ही पदार्थो का 
अपना स्वभाव नहीं बदलता है । 


अब यदि यह कहें कि सत का उत्पन्न होना ही उत्पत्ति है । तब तो इस 
ग्रात्मा ने अपनी सत्यरूपता को सदा के लिए प्राप्त किया है तथा इस का प्रभाव 
होना श्रर्थात्‌ मरना कमी भी संभव नही है । अतः इस की नित्या सिद्ध ही तो 
है । तब फिर इस के उत्पन्न होने पर झोक ही क्या है । इसी भांति इस श्रात्मा 
का श्रपाय -- मरना सत्य है या श्रसत्य है । इत कथन की छान-बीत यू करते 


हे--- असत्‌ (त होने वाला) तो असत्‌ है ही । जो (ग्रात्मा) सत्‌ स्वरूप है वह 


असत्‌ कंसे हो सकता है ! अरब यदि यह कहें कि दूसरे क्षण अथोत मरने पर इस 
का स्वरूप ग्रसत्‌ बनता है - तब फिर बहु असत्‌ रूपता, प्रथम क्षण यानी जन्म के 
समय भी वैसा असत रूप क्यों नही होगा व्योंकि स्वभाव तो किसी का बदलता नृहो 


है । यदि यह कहें कि मुदगर छादि नष्टकारी पदार्थों के श्रा पड़ते पर इस संद्स्तु 


का ग्राकार तष्ट होता है 1 यदि वह नष्ट हुआ, शरीर आदि पदार्थ इस श्रांत्मा से 
भिन्न है तो माव अर्थात्‌ आत्मा का क्या बिगडा । नष्ट होने पर यह श्रात्मा नही 
दिखाई देता है ऐसा कहो तो न सही इस से आत्मा का प्रभाव तो नदी माता 
जायेगा, क्योकि वस्त्र से घड़े के डक जाने बी भराति यह शात्मा कमी शी करीर से 
आवृत्त तथा आच्छादित नहीं हो सकता । इस नष्ट होते बाले शरीर के साथ इस 
आत्मा का तादात्म्य हो ही नहीं सकता । ग्रतः शरीर को छोडने के समय इस 
श्रात्मा का नष्ट होता सिद्ध नहीं होता । अगला इलोक इसी आव को नेपे-तुले 
शब्दों में कता है --- 


छ श्री म-दूगवद्गीताथ॑ संग्रह: [अध्याय: २] 
नासतो विद्यते भावो नाभावो विद्यते सतः। 
उभयोरपि दष्टोऽन्तस्त्वनयोस्तत्वद्शिभिः ॥१७॥ 


असंत: = ग्रसत्‌ (वस्तु) कातो श्रनयोः = (वास्तव में) इन 

ज उभयोः = दोनों का 

बिद्यते =: है ही 

न = नही ग्रपि = तो 

सतःच == गौर सत-वस्तु का (तो) अन्तः = तत्त्व 

प्रभाव; = अभाव ग 
तत्त्वदर्शिमि: == ज्ञानी पुरुषों ने ही 

न्‌ __ होता 

बिद्यते | ˆ नही हष्टः = प्रनुभव किया है। 


ग्रथ च लोकवुसेनेदमाह- श्रसतो--नित्यविनाहिनः शरीरस्य न भावना 
श्रनवरतमवस्थाभिः परिणामित्वात्‌ । नित्यसतश्च--परमात्मनो नास्ति कदाचिद्विनाञ्ञोऽपरि- 
णामधमंत्वात्‌। तथा च वेदः 


“अविनाशी वा श्ररेऽयमात्मानुच्छित्तिधर्मा इति। 
(बृ० आ0 ४।५।१४। 


ग्रनयोः सदसतोरन्तः-- प्रतिष्ठापदं यत्रानयोविश्रान्तिः ॥ १७॥ 


दूसरी बात थह हे कि लोक--परम्परा की हृष्टि से इस इलोक का अर्थ 
यह 7--असत्‌ सदा विनाशी शरीर की तो कोई सत्ता है ही नहीं क्योंकि प्रतिक्षण 
श्रन्यान्य अवस्थाम्रों में परिवतित होने के कारण यह शरोर परिणाम धमं वाला है. 
प्रोर इधर नित्य सद्रूप श्रात्मा का कभी भी विनाश नही होता । कारण यह कि 
वह (प्रात्पा) अवस्थाभ्रो के द्वारा रूपांतरित न होने के कारण सदा अपरिणाम घम 
बाला हे । यही बात वेद में भी कही है— 


हे प्रिय शिष्य! ग्रात्मा तो सत्यतः सदा ब्रविनाशी है और ग्रपरिछिन्न है-- 
इस का विच्छेद नही होतो । 


इन दोनों का प्रन्त-मूलभूत आश्रय--जहां इन दोनों की विश्रांति होतो 
है या जहाँ ये दोनों सत और श्रसत लय हो जाते हैं । (इसी यूल-भूत श्राश्रय 


| 


[अध्याय: २] भाषाटीकोपेत: बर 


का साक्षात्कार तत्त्वदर्शियों ने किया है ।) 
पस्तत्त्वदशिभिदृंश: स खलु नित्योऽनित्यो वा-- इत्याशडूचाहू-- 


जिस प्रात्मा का श्रनुभव तत्त्वदर्शियों ने किया हे वह नित्य हू या प्रतित्य - 
इस शक्रा को (म्गले श्लोक मे) मिटाते हैं-- 


अविनाशि तु तद्विद्वि येन समिदं ततम्‌। 
विनाशमव्ययस्यास्य न कश्रित्कतुमहेति ॥१८॥ 


तत्‌ठु = उसे तो (यतः) = क्योकि 

अविनाशी = नाश-रहित गः च इत 

हिड = जानो ग्रव्ययस्य == न मिटने वाले का 
येन = जिस ने विनःाम्‌ = नाश तो, 

इंदस == यह कदचित्‌ = कोई भी 

सर्वम क प्रखिल (ब्रह्मांड) कर्तुम्‌ == कर 

ततम = व्याप्त किया हैं । न ग्रहति = नही सकता ' 


तुश्चार्थे। श्रात्मा च श्रविनाशो ॥१८।। 


(ऊपर के इलोक में) 'तु शब्द मुनेर! के अर्थ में लागू हुआ है। (प्रत; 


हारीर सदा नष्ट होने वाला है) घौर आत्मा अमर है। 
अन्तवन्त इमे देहा नित्यस्योक्राः शरीरिणः । 
तिनाशिनोऽप्रमेयस्य तस्मादु द्ववश्व भारत ॥१६॥ 


प्रतिक्षण नष्ट होने वाले 


नित्यस्य = नि्य-स्वरूप विनाशिनः = 
शरोरिणः = जीवात्मा के ह क्ल” ह 1 
स्भात्‌ क इस लिए: 
इमे = ये तस्मात्‌ | | 
भारत = हे भारतवंशी प्रजुँन ! 
देहा -- शरीर तो (तुम) 


भ्रन्तवन्न: = प्रन्त वाले युध्यस्व = युद्ध करो। 


४२ श्रीमळूगवदगोतार्थंतंप्रहूः [प्रध्यामः २] 


निरूपास्यताकाले स्थुलविनाशयोतिनः तदन्यथानुपपत्तेरेव च बिनाशिन:-- प्रति- 
क्षणसवस्थान्तरभागिन: । 

यदुक्‍तं-- 'श्रन्त पुराणतां दृष्टा प्रतिक्षणं नवत्वह्वानिरनुमीयते ।' 

इति। मुनिनापि 


शकलानां प्रथगर्थानां प्रतिभेदः क्षणे क्षणे । 
वर्तते सर्वभावेषु सोक्ष्मातु त विभाव्यते !। 


इति । पृथगर्यातामिति - पृथगर्थक्रियाकारित्वादिति यावद्‌ । देहः ्रन्तवन्तो विनाशिनइच । 
प्रात्मा तु नित्य:, यतोऽप्रमेयः। प्रमेयस्य तु जडस्य परिणामित्वं न त्वजडस्य चिदेक- 
रूपश्य, स्वभावान्तरायोगात्‌। एवं देहा नित्यमन्तवन्तः, इति गाच्तिमशक्या: । आत्मा 
नित्यमविनाशी, तेन न शोचनाहं:। तम्त्रेणायमेक: कृत्यप्रत्ययो द्वयोरथयोमु निना दक्षित: 
'प्रशोच्यान्‌', इति ॥ १९॥। 


इन शरीरों का, मृत्यु के समय तो स्थूल विनाश-- समूल विनाश होता 
है प्रौर इनका प्रतिक्षण अनेक श्रवस्थाश्रों से रूपान्तरित होने के कारण सूक्ष्म-विनाज्ञ 
होता है। माव यह है-- इस श्लोक में भ्रन्तवन्त श्रोर बिनाश ये दो शब्द दीखने 
में तो एक जैसे प्रतीत होते हैं किन्तु स्थूल-- विनाश मृत्यु के अर्थ में लागू होता 
है श्रौर विनाश, प्रतिक्षण सूक्ष्म विनाश के श्रथं में प्रयुक्त होता है-- कहा मी है-- 


(बुढ़ापे में) शरीर को पुराना (जर्जरित) देख कर प्रनुमात करना पड़ता 
है कि यह क्षण-क्षण अपने नयैपन को खो बैठता है। 


मुनिवर (व्यास जी) मी कहते हैं-- 

भिन्न-भिन्न क्रियाओं की उद्मावना करने वाली कलाएं श्रर्थात्‌ श्रबस्थाएँ तो 
सब दशाप्रों में रूथ बदलती रहती हैं; पर ऐसा सूक्ष्म रूप से होने के कारण 
जान नहीं पडता । 

“वृथगर्थांनाम्‌ ' शब्द का तात्पर्यं भिन्न क्रिया से ही है-- भिन्न पदार्थ से नहीं । 


१, महामारते शान्तिपर्वणि मोक्षधमेषु जनकसुलमासंवादे 
३२० श्रन्याये १२ 
श्जोको$यम्‌ । कलानां परिणामवतीनां रूपादिप्रकाशार्थातां । प्रतिभेद:-- रूपभेदः ! 
सौक्ष्म्यभेव विवृतं द्वितीर्या मनु लोके : 
“त चंषामत्ययो राजल्लक्ष्यते प्रभवो न च। 
अवस्थायासवस्थायां दीपस्थेवाचिषो गतिः |)? इति! 
२. 'वरिणामोऽचेतनस्य चेतनस्थ न युज्यते’ इति श्रीकिरणे उत्तत्वात्‌ । 


[श्रच्याय' २] माषाटीकोंपेतः डे 
शरीर सदाश्रन्त वाले और विनाशी है पर आत्मा नित्य है और भ्रपरिभित 


है । प्रमेये जो जड पदार्थ है उसी का परिणाम-- परिवर्तन होता है किन्तु स्वरूप 
के परिवर्तित न होने के कारण ग्रजडचिद्‌ रूप श्रात्मा का परिणाम नहीं होता । 


इसी भांति शरीर सदा विनाषषी है, श्रतः शोक करते के लिए अशक््य है। 
(इसके उलट) श्रात्मा नित्य अबिनाज्ञी है भ्रतः वह मी शोक करने के योग्य नहीं 
है। मगवान्‌ ब्यास ने इस इलोक में व्याकरण के ्राधोर पर *श्रशोच्यान्‌? शब्द 
लिखकर कृत्य-प्रत्यय से सूचित करने वाले ये दो अर्थ (सदा विनाशी होने से अधिक 
समय तक इस शरीर के लिए झोक नहीं क्रिया जा सकता और प्रात्मा सदा 


अविनाशी होने के कारण शोक करने के याग्य नहीं है) एक ही आवृत्ति से प्रकट 
किये हैं। 


जव 


+ ¢ 3 Ns 
य एनं वेत्ति हन्तारं यश्चेनं मन्यते हतम्‌ । 
उभो तो न विज्ञानीतो नायं हन्ति न हन्यते ॥२०॥ 


गः = जो न = नहीं 

000 का दत आर 7की) विज्ञानोत: = जानते हैं (कि) 
हन्तारम = मारने वाला 

अथम्‌ = थ त्मा 
बेत्ति = जानता है र ह 1 
च = प्रौर न त न (तो) 

यः ता जौ हन्ति = मारता है 
eS न (वा) = न (ही) 
हतम्‌ = मरा हुश्रा | ॥ 

मंत्यत ७. ON है हन्मते = मारा जाता है । 
तौ = वे 

उभौ = दोनों ही 


य एनमात्मानं देहं च हन्तारं हतं च वेत्ति, तस्य श्रज्ञातम, श्रत एव स बद्ध: ॥२०॥ 


जो इस त्मा आर देह को मारने बाला और मरा हुग्रा जानता है, 
वह अज्ञानी है। इसी लिए वह जीने और मरने वाला बद्ध जीव कहलाता है । 


०४ श्रीमङ्धगवद्गीताथसग्रहृ: | अध्यायः २] 


न जायते भ्रियते वा कदाचि- 
नायं भूत्या भविता वा न भूय | 
अजो नित्यः शाश्वतोऽयं पुराणो 
न हन्यते हन्यमाने शरीरे ।२१॥ 


श्रयम्‌ = यह आत्मा भूयः = फिर 
न = न (तो) न भविता = न होने वाला है 
कदाचित्‌ = किसी काल में ही (क्योंकि; 
जायते = जन्मता है अन} = ग्रजन्मा 
कव्हा... “नही नित्यः = नित्य, 
ख्रियते = मरता है । 

शाश्वतः = सवातत (और) 
090 CRO पुराणः = पुरातन है, 
भृत्वा = होकर 


एतदेव स्फुटथति-- न्यं भुत्वा-- इति । श्रयमात्मा न न सूत्व। भविता, 
श्रपितु भुत्वैव। श्रतो न जायते। नच खियते-- यतो भूत्वा न न भविता, अपितु 
भवितैव ॥।२१।। 


इसी बात को यू” स्पष्ट करते हैं 


यह आत्मा (कभी) न होकर होने बाला नहीं-- ऐसी बात नहीं है; -- 
हो कर ही तो होने बाला है। ग्रतः जन्म नहीं लेता है। मरता भी नहीं, क्योंकि 
(एक बार) होकर (फिर) होगा ही नहीं, ऐसी! बात भी नहीं, श्रवस्य (पुनः) 
होगा । 


वेदातिनाशिमं नित्यं थे एनमजमव्ययम्‌ । 
कर्थं स पुरुषः पार्थं हन्यते हन्ति वा कथम्‌ ॥२२॥ 


[भ्रध्याय: २] माषाटीकोपेत! भू 


पार्थं = है अर्जुन ! येद = जानता है 
यः 45 जो सः = वह्‌ 
पुरुष; = व्यक्ति 
एनम = इस आत्मा को हि 
कथम्‌ = कसे 
अविनाशिनम्‌ == नाशहीन त 
हव्यत = (किसी के द्वारा) मारा 
नित्यस्‌ = सदा रहने वाला जायेगा 
श्रजम्‌ == श्रजन्मा (और) बा स् या 
भ्रव्ययम्‌ == निविकार कथं = कंसे (किसी को) 
हन्ति == मारेगा। 


य एनमात्मानं ध्रबुद्धत्वाज्ञानाति, न स हम्ति न स हन्यते, इति तस्य कः 
बन्धः ॥२२॥ 
जिस ब्यक्ति को आत्मा का बोध हो चुका हो, वह न तो किसी का वघ 


ही करता है और न किसी से मारा ही जाता ह । वह कसे जन्म-मरण के चक्कर 
में प्रा सकता है। (वही तो मुक्त कहलाता है।) 


वासांसि जीर्णानि यथा विहाय 
नवानि गशृहाति नरोऽपराणि | 
तथा शरीराणि विहाय जीर्शा- 
न्यन्यानि संयाति नवानि देही ॥२३॥ 


यथा = जसे | देही = देह-धारी जीवात्मा 
नरः = मनुष्य जीर्णानि = रोग-ग्रस्त पुराने 
जीर्णानि -- पुराने डारीराणि = शरीरों को 
वासांसि = कवडों को विहाय == त्याग कर 
विहाय = फेक कर 
श्रम्यानि = दूसरे 
श्रपराणि = नये कपड़ों को ते 
नवानि = नये शारीरों को 
गृह्णाति == धारण करता है है 
संयाति = प्राष्त करता हे । 


तथा -८२ चेसे ही 


ड्द श्रीमद्धगवद्गी तार्थं संग्रहः [ग्रध्यायः २] 


यथा वस्त्राच्छादितस्तद्वस्त्रताहो समुचिहवस्त्रान्तरावृतो न विनश्यति, एवमात्मा 
देहान्तराबृतः ॥।२३॥ 


जैसे वस्त्र से ढांपा गया व्यक्ति, उस वस्त्र के फटने पर प्रत्य नये वस्त्र 
से अपने शरीर को ढांपता है तथा उस पुराने वस्त्र के साथ ही स्वयं भी नष्ट 
नहीं होता वैसे ही थह आत्मा (एक शरीर छोड़ कर) नया शारीर धारण करने 
से नष्ट नहीं होता है। 


Ss (4 हर Ss 
नेने छिन्दन्ति शस्राशि ननं दहति पाकः । 
न चेन क्लेदयन्त्यापो न शोषयति मारुतः ॥२४॥ 


एनम्‌ = इस आत्मा को (तथा) 
झस्त्राणि = दस्त्र एनम्‌ = इसको 
न = नहीं आपः = जल 
छिन्दन्ति = काट सकते हैं न = नहीं 
(और) - क्लेदयन्ति = गीला कर सकता है 
एनम्‌ = इसको च = आर 
पावक, i ज्या मारुतः = वायु (मो) 
न = नहीं न = नहीं 
दहति == जला सकती है। शोषयति == सुखा सकता है। 


अच्छेद्योऽयमूदाद्योऽमक्लेधोऽशोष्य एव च! 
नित्यः सवगतः स्थाणुरचलोऽयं सनातनः ॥२५॥ 


श्रयम्‌ = यह प्रात्मा प्रक्लेदः = गीला नहीं किया जा 
सकता । 
श्रच्छेद्यः = (किसी के द्वारा) 
कादा नहीं जा सकता। शोषय न्= इसे कोई सुखा नहीं 
श्रयम्‌ = इसे (कोई) सकता । 
अदाह्मय == जला नहीं सकता, एबं च == प्रत: 


ग्यम = यह अथम = यह (आत्मा) तो 


[प्रध्याय: २] भाषादीकोपेत: ४ 


न्रित्य == नित्य, | स्थाणुः = स्थिर रहने वाला 
BPN. न RN सनातनः == सनातन है। 
अचल; == प्रटल, 


अव्यक्रोऽयमचिन्त्योऽयमविकायोऽयश्चुच्यते । 


तस्मादेवं विदिलैनं नानुशोचितुमदेसि ॥२६॥ 


अयम्‌ == यह आत्मा तस्मात = इसलिए (हे भ्र्जून !) 
व्यक्तः == अप्रकट हैं ग्रर्थात्‌ इन्द्रियों एनम्‌ = इस आत्मा का 
का विषय नहीं है । 

बस्‌ = ऐसा 

भ्यस्‌ = यह एवम्‌ ऐ 
ग 8 विद्वित्वा = जानकर 

अचिन्त्यः = मने का विषय नहीं है। द (द्‌) 
ग्रम्‌ = यह ग्रात्मा अनु-शोचितुम = बार-बार शोक 
अविकार्थ: = विकार-रहित न अहेसि == मत कर 
उच्यते =: कहा जाता है, 


नास्य नाझकरणं दास्त्रादि किचित्करम्‌, चिदेकस्वभावस्यानाओिडस्थ निरपेक्षस्थ 
निरंशस्य स्वतंत्रस्थ स्वभावान्तरापस्पाश्रय विना ज्ञावयवविभागबिरोधिप्रादुर्भावादिकमेण नाझि- 
थितुमशक्यत्वात्‌ । न च देहान्तरगमनमस्यापूर्वस्‌ ¦ देहान्वितोऽयि सततं देहान्तरम्‌ गच्छति 
हेन संबध्यत इत्यर्थः, देहस्य क्षणमात्रमप्यनवस्थायित्वात्‌ । एवंभूतं विदित्वेनमात्म!तं शोचितु 


चा हेसि ॥२६!। 


मारने वाले शस्त्र आदि इस आत्मा का कुछ नहीं बिगोड सकते है। जो 
केवल चिद्‌ रूप है, किसी के आश्रय में नहीं है, जिसे किसी की अपेक्षा नहीं, 
जो ग्रक्षण्ड है, स्वतन्त्र है, बह (आत्मा) अन्य स्वभाव के प्राप्त होने पर (पूर्व) 
आश्षय (ग्रथत्‌ देह) के विघटन से अछूता रहता है। क्योंकि विघटन श्रर्थात्‌ देह 
को त्यागते की प्रकिया इस का नाश नहीं कर सकती। भिन्न-भिन्न शरीरों में 
प्रविष्ट होना इस प्रात्मा के लिए कोई नई बात नहीं! क्योंकि देह में रह कर 


४ श्रीम-द्ूगवद्गीतार्थं संग्रहः अध्याय: २] 


मी यह देहधारी जीवात्मा, प्रतिक्षण ग्रन्य देहों अर्थात्‌ भ्रवस्थाश्रों में संचरण करता 
है तथा उनसे संबन्ध जुटा लेता है। शरीर तो क्षण भर के लिए भी किसी एक 


अवस्था में स्थिर नहीं रहता । भ्रतः इस प्रकार जान कर तुम्हारा इस ब्रात्मा छे 
लिए शोक करना युक्त नहीं है। 


अथवेनं नित्यजातं नित्यं वा मन्यसे मृतम्‌ । 
० Ss ल OC 
तथापि त्वं महाबाहो नेंनं शोचितुमहसि ॥२७॥ 


महाबाहो = हे अर्जन! मन्यसे = मानोगे 

अथवा = यदि अब तथापि = फिर भी 
एनस्‌ = (इस श्रात्मा को) त्वयू = तुम्हे 

नित्य जातम्‌ = सदा जन्मने वाला, परत 34, इसापूर 

नित्यस्‌ = सदा शोचितुम्‌ = शोक करना 
मृतम्‌ = भरने वाला न = नहीं 

दा > ही श्रहसि = चाहिए । 


श्रथाप्येनं देहं सन्यसे नित्यजातं प्रवाहस्याविनाञ्ञात्‌, तथापि न शोच्यता ! 
क्षणिकप्रक्रिया वा नित्यविनाशिनम्‌ , तथापि का शोच्यता। एव यदि हात्मनस्तहेह 
संयोगवियोगाभ्यां नित्यज तत्बं तित्यमृतत्व वा मन्यसे, तथापि सर्वथा शोचनं प्रमाणिका- 
नामयुक्तम्‌ ॥२७॥. 


अब यदि तुम इस देह को सदा उत्पन्न हुआ ही मानोगे, तो भी शोक 
करने का कोई अवकाश नहीं। या यदि प्रति-क्षण नष्ट होता हुआ देख कर इसे 
सदा विनाशी ही मानोगे तो भी शोक करने का कोई अ्रवसर नहीं है। यदि अब 
इस ग्रात्मा को उन देहों से संयुक्त तथा वियुक्त होने से, नित्य उत्पन्न हुआ और 
सदा मरा हुआ मातोगे, फिर भी बुद्धिमान्‌ व्यक्तियों के लिए किसी भी रूप में 
शोक करना उचित नहीं है। 


न चैतदन्यथा नित्यत्वानित्यत्वमुपषत्तिमत्‌-- यतः 


(इस पीछे कहे हुए सिद्धान्त के अनुसार) आत्मा की नित्यता झौर शरीर 
को ग्रनित्यता होने का जो नियम सिद्ध हुश्रा- यह नियम कभी टल नही सकला 
है। क्योंकि-- 


(अध्याय; २ ] भाषाटीकोपेत; ४& 
जातस्य हि भुवो मृत्युशुवं जन्म शृतस्य च। 
तस्मादपरिहायेऽ्ये न त्यं शोचितुमहसि ॥२८॥ 


जातस्य -- उत्पन्न हुए को अपरिहायें भ्रथें = जो ध्रटल बात है 
॥ उसके लिए 
मृत्यु: हि = मृत्यू तो है 
ध्रुव: = निश्चित (है)। लुः +न तुम्ह 
मृतस्य == मरे हुए का शोचितुपू == शोक 
जन्म = जन्म (मी) न = नहीं 
ध्रुवय्‌ = निश्चित है। छ 
ग्रहसि 55 करना चाहिए! 
तत्मात्‌ = अत; 


जन्मन एवानन्तर नाशो नाशादनन्सरं जन्म इति चक्रबदयं जन्ममरणसन्तारः 
इति कि परिमाण शोच्यतासिति ॥२८!। 


जन्म के बाद मृत्यु शौर मृत्यु के बाद जन्म इस प्रकार जींते-मरने का चक्र 
चलता रहता है । फिर शोक किया भी जाये तो कब तक | 


आपि चर 
दूसरी बात यह भो ध्यान देने योग्य है 


अव्यक्कादीनि भूतानि व्यक्वमध्यानि भारत | 
आव्यक्घनिधनान्येव तत्र का परिदेवना ॥२६॥ 


भारत = हे श्रर्जन ! श्रव्यकत- | _ मरने के बाद का 
जाते हूं। 

भूतानि == सभी प्राणी (तो) निधनानि अदृश्य हो 
श्रव्यकत- | _ श्ररम्भ में (जन्म से पहिले) £. हत खे 
ग्रादीनि | .. अहबय होते हैं। तत प 

में i = [वे की 
व्यक्त-मध्यानि == बीच में प्रकट हो पारदा र्ड 

जाते हैं । का = बात ही क्या 


नित्यः सन्तु अनित्या वा, यस्तावदस्य शोचकस्तं प्रत्येष आवावव्यक्त: जरन्त 


५० श्रीमद्धगवद्गीताथंसंग्रहः [प्रध्याप; । 
चाव्यकतः, मध्ये तस्य व्यक्तता विकार इति प्रत्युत विकारे शेचनीयं न स्वभावे! 


किच यत्तन्सूलकारणं किचिदभिमतं तदेव यथाक्रमं विचित्र स्वमादतया स्वात्ममध्ये दशित- 
तत्तदनन्तसृष्टिस्थितिसंहृतिवेचित्र्यं नित्यमेव । तथास्वभावेऽपि कास्य शोच्यता ॥२६॥ 


यह शरीर नित्य हों या श्रनित्य, जो ब्यक्ति (इस मरे हुए प्राणी पर) 
शोक करता है उसके लिए तो वह देह-धारी श्रात्मा जन्म से पहले भी अव्यक्त ही 
थो श्रौर मृत्यु के बाद भी श्रप्रकट ही है) केवल मध्य भें ही (जीवित दशा मे) 


वहू (आत्मा) व्यक्त होकर विकार को प्राप्त होता है । भत: इसके जीबन रूप विकार 


पर ही शोक करना उचित है न कि उसके प्रव्यक्त रूप स्वमाव पर ({भर्थात) 
मरने पर) 


इस 'श्रव्यक्त' शब्द का दूसरा श्रथं ईश्वर के प्रति मी लागू होगा। वह 
ऐसे है--- जिस ध्रात्मा को इस सारे जगत का मूल कारण माना गया है, वही 
श्रपने विचित्र स्वभाव के कारण क्रमश; भ्रपने स्वरूप में ही सृष्टि, स्थिति; तथा संहार 
रूपी जगत की विचित्रता को दिखाता रहता है (क्योंकि सभी प्राणो-मात्र का उत्पन्न 


होना, जीवित रहना रौर मरना ही तस्व-हष्टि से परमेइवर के स्वरूप की स्वाभाविक 
स्थिति है।) इसलिए उस ग्रविनाशी आहमा के ऐसे स्वभाव पर शोक ही क्या है । 


एवं विधं च +- 
ऐसे श्रात्मा को ----- 
आश्चयेवत्पश्यति कश्चिदेन- 
माश्चयेवद्ठदति तथैनमन्यः | 
आश्चयंवच्चेनमन्यः श्रणोति 
श्रुत्वाप्येन वेद न चेव कश्चित्‌ ॥३०॥ 


कश्चितू = कोई (विरले ही तथा च = धोर वैसे ही 
श्रच्यः = सरा 
एमम्‌ = इस ग्रात्मा को ल्म ७) 
| अ लक 
श्राश्चयवतृ = आश्चर्य सा आरचर्यवत्‌ू = श्राशवयं सा 


पश्यति == देखता है । बवति = जतलाता है 


[अध्यायः २| भाषाटीकोपेतः ५१ 


प्रन्य: च" तथा प्रोर कोई अपि = मो 

एनम्‌ = इसे एनम्‌ = इस (आत्मा) को 
ग्राइचयंवत्‌ु = श्राश्‍चर्य सा कदिचित = कोई भी 
शडुणोति वर सुत लेता है | न एव >= नहीं 

श्रुत्वा = सुन कर बेद == जान पाता । 


नमु यद्येवमयमात्मा ग्रविनाशी किमिति सर्वेण तथैव नोपलभ्यते? बतोऽद्‌मुत- 
वत्कश्चिविव पश्यति। श्रुत्वापि न कश्चिदेनं आानाति-- वेत्ति ॥।३०॥ 

सोचने की बात यह है कि यदि यह प्रात्मा अविनाशी हैं तो समी इसको 
भ्रविताशो खूप से ही क्यों नहीं जानते ? इसका समाधान करते हुए कहते हैं 


कि कोई हो विरला व्यक्ति इसे देखता श्रर्थात अनुभव करता हे! भ्रन्य तो इस 
प्रात्मा को महानता को सुन कर भी नहों जान पाता। 


देही नित्यमत्रध्योऽयं देहे सर्वस्य भारत । 
तस्मात्सर्वाणि भूतानि न त्वं शोचितुमहसि ॥३१॥ 


भारत = हे श्रजुंन ! | श्रवध्य: == भ्रवध्य है प्रर्थात्‌ मारा नहीं 
अयस = यह | जा सकता 
देही = शरीर धारी आत्मा, तस्मात = इस लिए 
सर्वस्य == सब के सर्वाणि == प्राणियो के लिए 
बेहै + शरीर में शोचितुम्‌ = शोक करना 
दै स्वम्‌ = तुझे 
मत्यम्‌ = सदा ही न्‌ _ उचित 
ग्रहंसि | नरही । 


अतो नित्यमात्मनोऽविताञित्वस्‌ 


ग्रतः सिद्ध हुआ कि श्रात्मा नित्य है कदापि नष्ट नहीं होता । 


स्वधम्मपि चावेक्ष्य न विकम्पितुमहसि । 
धम्याद्धि युद्धाच्छु योच्न्यस्क्षत्रियस्य न विद्यते ॥३२॥ 


श्र श्रीमद्ध'गवद्गोताथं संग्रह: [अध्यायः २] 


चे = श्रौर हि = क्योंकि 
स्वधमंस्‌ = अपने धर्म को धर्म्यात्‌ = धर्म-युक्त 
प्रावेक्ष == देख कर युद्धात = युद्ध से बढ कर 
प्रपि = भी (तुम) श्रन्यत्‌ = दूसरा (कोई) 
श्रेः = कह्याण-करने वाला 
विकम्पितुम्‌ भय करने कें कतंब्य 
न _ योग्य क्षत्रियस्य = 'क्षत्रिय के लिए 
श्रहुंसि नहीं हो न _ नहीं है। 
बिद्यते 


स्वधर्मस्य चानपहायंत्वात्‌ युद्धविषयः कम्पो न युक्तः ।३२॥! 


स्व-घमे का कभी त्याग नहीं होना चाहिए। क्षत्रिय होने के नाते युद्ध 
तुम्हारा स्व-धमं है । श्रतः युद्ध के नाम से कांग उठता तुम्हारे लिए उचित नहीं ॥ 


यदृच्छया चोपपन्नं स्वगंद्वारमपावृत्तम्‌ । 
सुकृतात्क्षत्रियाः पार्थं लभन्ते युद्वमीदशम्‌ ॥३३॥ 


पार्थं = हे गजून | ईदृशम्‌ = ऐसे 
यहच्छया == श्रपने श्राप युद्धम = युद्ध-कर्म रूपी 
सुग्रबसर को 
उपपन्नम = प्राप्त हुए 
(और) च: ८ वरे, “तो 

क्षत्रिया मना क्षेत्रिय 
श्र -प्रावृतम = खुल हुए 

सुकृतात्‌ = पुण्यों से हो 
स्वगंहारम = स्वर्ग को देने वाले 


लभन्ते = प्राप्त करते हैं। 


अन्येषपि ये काममयाः क्षत्रियास्तेरपि ईहशं युद्धं स्वगहेतुत्वान्न त्याज्यम्‌, , कि 
पुनर्यस्थ ईदृशं ज्ञानमुपदिष्टमिति तात्पर्यम्‌ । न पुनः स्वर्गपर्थवसायो श्लोक; ॥।३३॥ 


| अध्याय, २] भाषाटीकोपेतः ५३ 


प्रन्य, स्वर्ग-प्राप्ति की इच्छा रखने बाले सकामी क्षत्रिय भी ऐसे घर्म-युद्ध 
से पीछे नहीं हटते । फिर भला तुम जसै ज्ञान से शिक्षित किये गए व्यक्ति को 
युद्ध स पीठ दिखाना कंसे युक्त है। इस शलोक का तातार्य स्वगं की प्राप्ति मात्र से 
नहीं है अपितु योग की सार्थकता से है। 

यद्धयाच भवानु युद्धानिवर्तेत, तदेव दातलाखमुपनिपतिष्यात भवत इत्याह-- 

तुम जिस भय कै कारण युद्ध से पीछे हटते हो वही (भय) सैकड़ों रूप 
धारण करके फिर तुम्हें प्रा घेरेगा। यही कहते हैं-- 

चेत्तव ७ ध ९ कलको नद रेष्यरि 
अथ चेंत्त्वसिमं धम्य सङ्ग्रामं न करिष्यसि | 
ततः स्वधमं कीर्ति च हित्वा पापमवाप्स्यसि ॥३४॥ 


ग्रथ = ग्रौर करिष्यसि = करोगे 
चेत्‌ = यदि ततः == तो 
त्वम्‌ = तुम स्वधर्मषु == अपने (कर्तव्य रूप) 
घर्म को 
इमम्‌ = इस 
< गर कोतिम = और यश क 
धर्म्यम्‌ == धमं-युक्त वि 
हित्वा = खो कर 
संग्रामम्‌ = युद्ध को पापम्‌ = पाप को 
न ==. नहीं श्रबाप्स्यसि == प्राप्त होश्रोगे । 


अकीर्ति चापि भूतानि कथयिष्यन्ति तेऽव्ययाम्‌ । 
संभावितस्य चाकीतिंमरणादिरिच्यते? ॥ ३५॥ 


भुतानि च :- और सब लोग संभावितस्य -- माननीय के लिए 
f= तुम्हारे च == तो 
भ्रव्ययाम = अमिट 
प्रकीतिम या त श्रकीति; = (वह) अपयश 
प्रपि = ही मरणात्‌ = मरने से भी 
हि पयिष्यन्त = कहते रहेंगे । अतिरिच्यते = बढ कर बुरा है। 


१. अघिका मवती त्यं; 


RY श्री म-द्रगवद्गी ताथेसंग्रहः [प्रध्यायः २] 


*भयाद्रणादुपरतं मंस्यन्ते त्वां महारथाः । 
येषां च त्वं बहुमतो भूत्वा यास्यसि लाघवम्‌ ॥३६॥ 


हाम्‌ = तुम्हे (श्रः) = इसलिए 

महारथाः = बलवान शुरवीर येषाम्‌ = जिनके लिए 

मयात. = भय के कारण त्वम्‌ = तुम 

रणात्‌ = पुंद्ध से बहु-मतः == श्रादरणीय 
उप-रतम्‌ == पीठ दिखाने वाला भूत्वा = थे (उनकी दृष्टि में तुम) 


मंस्यन्ते = मानेंगे (तुम्हें कृपा के कारण 
युद्ध से पीछे हटने बाला 
नहीं कहेंगे) य।स्यसि = बनोगे ) 


लाघवम्‌ = छोटे (काथर) 


अवाच्यवाद|श्च बहन्बदिष्यन्ति तवाहिताः । 
निन्दन्तस्तव सामथ्ये ततो दुःखतरं नु किम्‌ ॥३७॥ 


तब = तुम्हारे श्रवाय = बुरा-मला 
सामर्थ्यम = बल की छ अर 
॥ वा = क 
निन्दन्तः = निन्दा करते हुए 
किम्‌ नु = मला 
तक्र रस तुम, ग्रे 5 
हे ततो = उससे 
प्रहिताः त == शत्र तो (तुम्हे) 
बहून्‌ => बहुत दुःखतरम्‌ = बढ कर दुःख की 
बात ह्वी क्या? 


हृतो वा प्राप्स्यसि स्वर्ग जित्वा वा भोक्ष्यसे महीम्‌। 
तस्मादुत्तिष्ठ कोन्तेय युद्धाय कृतनिश्चयः ॥३८॥ 
कोन्तेय .. हे भ्रजूंन ! स्वगंम्‌ = स्वम 


हत: वा = या तो मरकर प्राप्स्यसि == प्राप्त करोगे 


१ मयेन सझय़रामात्वां निवृत्तं मन्येरतु न कृपयेति भावः । 


[श्रध्यायः २] 

जित्वा वा == या जीत कर 
महीम्‌ = पृथ्वी के राज्य को 
भोक्ष्यसे = मोगोगे 


तस्मात्‌ == प्रत; 


प्राषाटीकोपेतः |. 


युद्धाय = युद्ध करने के लिए 
कृत-तिशचयः = कमर कस कर 
उत्तिष्ठ = खड़े हो जाओ। 


श्रमोकपऊ्चकमिदमभ्युपगम्ब वाइरूपसुष्य ते यवि लोकिकेन व्यवहारेणास्ते भवांस्त- 


थाष्प्रवश्यानुष्ठेयमेतत्‌ ॥३५।। 


इन पाँच इलोकों का तात्पयं समझ कर यह वाद प्रस्तुत किया जाता है 


त्र 


कि लोकं-व्यवहार की दृष्टि से मी आप के लिए लडना झावश्यक है। 


'सुखदःखे समे कृत्वा लाभालाभो जयाजयौ । 
ततो युद्धाय युज्यस्व नेवं पापमवाप्स्यसि ॥३६॥ 


सुख-दुःखे - सुख-दुःख 
लाम-प्रलाभौ == लाम-हाति 
जय-्रजयों = हार ग्रौर जीत को 
ममे = एक जैसा 

कृत्वा = समझ केर 

युद्धाय = युद्ध करने के लिए 


युज्यस्व - तय्यार हो जाझो 
एवम्‌ = इस (ज्ञान की इष्टि) से 
ततः = तो (तुम) 

पापम = पाप को 

त्र = नहीं 

श्रबाप्स्यसि , प्राप्त होभोगे । 


तव तु स्वधमंतयेच कर्माणि कुर्वतो न कदाचितु-पापसम्बन्ध; 1२९१ 


यदि तुम अपना क्षत्रिय-घमं समझकर ही युद्ध करोगे तो तुम्हे किसी प्रकार 


भी पाप नहीं लगेगा । 


१ सुखदु:खे-. हुर्षविश्ोटो समे-निविदेषे कृत्वा सम्यक्प्रतिपत्त्या संपाद्य, एवमेव 
तद्भवुभूती लामालाभो तर्थव समो-- निविदोषी संपाद्य, युद्धशब्दोपलक्षिताय स्वकमंशो 
युज्यस्व---संबध्यस्व; यथोक्तज्ञाननिष्ठतया स्वकर्मानुतिष्ठेत्यथंः । 


शद्‌ श्रीसःट्कगवद्योतार्थसं ग्रहः [अध्यायः २] 


एषा तेऽभिद्दिता सांख्ये बुद्धियोगे त्विमां श्रुणु। 
बुद्रथा युक्को यया पार्थ कमेबन्धं प्रहास्यसि ॥४०॥ 


पार्थ = हे अर्जुन | योगे = निष्कास कर्म-योग के 
= तुम्हें आधार पर 

षा = यह शुणु = सुन लो, 

यया = जिस 
५ छः ¬ ज्ञान, F 

बुद्धया = बृद्धि से 

( हमने ) 3. 
घुक्त रु युक्त होकर (तुम) 

सांख्ये न सांख्य मत के आधार पर कर्मवन्धम्‌ = कर्मों के बन्धन को 
श्रभिहिता = कहा है. . प्रहास्यसि = पूर्ण रीति सै 
इमाम्‌ तु = इसी को अब (तुभ) काट सकोगे । 


एषा च तब सांस्पे-सम्यस्ज्ञाने बुद्धि:-- नि३चयात्मिका उक्ता। एषेव च यथा 
घोगे-- कर्मकौशले योज्यते तथंव "रख । यया बुद्धचा कर्मणां बन्धत्वं त्यक्ष्यास। नहि 
कर्माणि स्वयं बध्नन्ति-जडत्वातू; अतः स्वयमात्मा कसंभिर्वासनात्मकेरात्मानं बध्नाति ॥।४०॥ 

यहे निश्चयात्सक तथ्य, मैं ने तुम्हें सांख्य--सम्यक्‌ ज्ञात को लक्ष्य में रख 
कर कहा है। इसी योग के ग्राधार पर अर्थात्‌ कर्मों की कुशलता से जो बुद्धि 
लागू होती है उसे सुन लो। इस यौगिक बुद्धि से तुम कर्मो के बन्धतों को छोड 
पाञ्रोगे। कर्म स्वयं ही जड़ होने के कारण मनुष्य को भहीं बान्धते, अपितु ग्रात्मा, 
वासना सै प्रेरित होकर कर्मों द्वारा स्वयं अपने आप को बांध लेता है। 


नेहातिक्रमनाशोऽस्ति प्रत्यवायो न ब्रिद्यते। 
स्वल्पमप्यस्य धर्मस्य त्रायते महतो भयात्‌ ॥४१॥ 


इहु = इस बुद्धियोग में (अविष्ट होने न = नहीं 

वाले व्यक्ति का) विद्यं = रहते, 
श्रति-ऋरम - _ प्रमाद से मी (कभी) स्वल्पस्‌ = थोडा सा (अंश) 
नाश: नाश 

हॉ अषि = भी 
न = म 
भ्रस्ति = होता, महतो न बड़े मारी 
प्रत्यवाय: (किसी प्रकार के) भयात्‌ त भय से 


विध्न (भी) चायत = बचा लेता है । 


[भध्याय: २] भाषाटीकोपेत: २७ 


श्रस्याँ बुद्धौ श्रतिक्रमेण-थ्पराधैन प्रभादेन नाशो न भवति-- प्रमादस्याभावात्‌ । 
यथा च परिमितेन श्रीखण्डकरोन ज्वालायमानोऽपि तेलकटाह: सदा: झीतीभवति; एवम- 
नया स्वल्पयापि थोगबुद्धया सहामयं संसाररूप विनश्यति ॥४१॥ 


इस बुद्धि में भ्रलिक्रम से ग्रथात ग्रनवधानात्मक प्रमाद से होने कोला भ्रपराध 
नहीं होता, क्योंकि इस थोग-बृद्धि में प्रमाद होने का श्रवकाश हीं नहीं । (भाव 
यह कि इस योग-बुद्धि से युक्‍त ज्ञानी एक क्षण के लिए भी ईश्वर से विमुख बनने 
का प्रमाद नहीं करता । वह तो सदा सजग होता है ।) जैसे चन्दन का छोटा 
सा कण, उबलती हुई तेल की कढाई को क्षण मर में शीतल बना देता है, वैसे 
ही यह थोडी सी भी योग-बुद्धि, प्रति अयानक संसार को नष्ट करती है। 


न चेषा बुद्धिरपूर्वानीयते, कि तहि। 


जिस योग-बुद्धि का यहाँ वर्णन हो रहा है, वह कोई नई बात नही है। 
फिर बात क्या है? 


व्यवसायात्मिका बुद्धिरेकेव कुरुनन्दन । 
बहुशाखा हझनान्ताश्च घुद्धवोऽव्यवसायिनाम्‌ ॥४२॥ 


कुरुनन्दन == हे भ्रजुन ! -श्रव्यवसायिनाम्‌ = निश्चय-हीन] 
इह = इस मागं में (अज्ञानी जनों) 
की 
व्यवसायात्मिका = निश्चयात्मिका बुद्धय, = बुडि, 
(अभेद ) 
बहु-ाखा = श्रनेकों भेदों वाली 
बुद्धि == बुद्धि (तो) आर कहीं गर न 


एका-एव = एक ही है। पहुंचाने बाली है । 


व्यवसायात्मिका सर्वेस्थेकेव सहजा धी: । निर्चेतव्यवश्ञात्तु बहुत्वं गच्छांत ।।४२॥ 
निश्चयात्मक बुद्धि तो सर्बो में एक सी ही है, पर भिन्न-भिन्न द्वैत रूपी 
निइचयो के द्वारा बहुत रूपों को धारण करती है । 


तथा च 
यही बात कहते हैं-- 


५८ श्रीम-द्वगबदगीताथसं ग्रह: [अध्याय: २) 
यामिमां पुष्पितां वाचं प्रवदन्त्यविषश्चितः 
वेदवादपराः पार्थ नान्यदस्तीतिवादिनः :॥४३॥ 
कामात्मानः स्वर्गपरा जन्मकर्मफलेप्सवः । 
क्रियाविशेषबहुला भोगैश्वणंगतीः प्रति ॥४४॥ 
भोगेश्वयग्रसक्वानां तयापहृतचेतसाम्‌ | 
व्यवसायान्मिका बुद्धि! समाधों न बिधीयते ॥४४॥ 


पार्थ न. हे प्रर्जन ! (जो) पाम = जिस 
फास-प्रात्मस: = कामना सै युक्त, पुष्पिताम्‌ = फल से युक्त (मन 
वेद-वाद-पराः = वेद-बाद में लगे हुए, को लुभाने बाली) 
स्क्ग-पराः = स्वर्गं को ही श्रेष्ठ वाचस = वाणी का 
ले 
000 छ र प्रवदन्ति == बखान करते हैं, 

श्रन्यत्‌ = (इस वेद में कही हुई सकाम- काः 77. वत वेव होरी 

भावना से बढ़ कर) झौर 

कुछ अप-हृत-वेतसाम न बहकाये हुए 
न भश्रस्ति = नहीं है चित्त वाले 
इत. “रो ` (तथा) 
वादिनः = कहने वाले हैं (वे) मोग-ऐश्वयं- | __ भोग झौर ऐश्‍वये 
प्रविपऱचितः = श्रज्ञानी (हैँ) 100000/04 में लगे हुए 
भन्म-कमं | _ जन्म लेकर कमं-फलों को घ्यवसायात्मिका सकामी जनों की 
फल-ईप्सवः | ही चाहते हैं। 

बुद्धि = निदवयात्मिका बुद्धि 
भोग-ऐश््वय- मोग तथा ऐश्वर्य की हि 
गतीः प्रति | प्राप्ति के लिए समाधौ = समाधि 
क्रिया-विशेष- | _ विविध प्रकार की न = नही 
बहुलाः __ विशेष क्रियाएँ करने 
वाले हैं। ( बिधीयत न टिक पाती) 


इमाम -- इस प्रकार को 


de 


अध्याय: २] माघाटीकोपेतः ५६ 


पे कामामिलाषिणस्तै स्वयमेतां वाचं वेदात्मिक्तां पुष्पितां-- भविष्यत्रवर्गफलेत 
ध्याप्तां वदन्ति! ग्रत एव जन्मन; कमेव फलभिच्छन्पि, सेऽविपश्चितः | ते घ तयैच-- 
स्वर्यकल्पितया वेदवाचा भ्रपहृतचित्ता ब्यवसायबुदियुक्ता शपि म समाधियोग्याः तत्र 
फलनिइचयत्वादिति क्ञोकत्रयस्य तात्पयंम्‌ ॥४५।। 


जो कामनाश्रों की इच्छा रखने वाले सकामी व्यक्ति हैं थे वेद की याणी 
को पृष्पित-- श्रर्थात्‌ भविष्य में केवल स्वर्ग रूप फल को देने वाला ही कहते हैं। 
इसीलिए वे जन्म का तात्विक उद्देश्य सांसारिक कर्म ही मानते हैं। वे मूख हैं 
प्रौर वे मनगडंत इस वेद-वाणी से भ्रपने मतको खो बैठे हैं। अतएव सासारिक 
बुद्धिपता को प्राप्त करके मी समाधि के योग्य नहीं हैं। क्योंकि समाधि में भी 
उन्हें फल वासना बनी रहती है। यह तीन इलोको का तात्पर्यं है। 


प्रतएव च-- 
भ्रतः बात गु सिद्ध हुई 

त्रेगुश्यविषया वेदा निस्त्रैगुण्यो भवाजुन। 

नि््न्द्रो नित्यसत्वस्थो निर्योगक्षेम आत्मवान्‌ ॥४६॥ 


अजुंन = हे प्रजून ! : निः हुन्छः = सुख-दुःख के हृन्दों से 
वेदा; -- वे (तो) | झुकत, 
्ेुष्म-विषयाः = (सस्वर, रज श्रौर तम) । नित्थ-सस्वस्था ८ नित्यनस्वूप में 
नाम के तीन गुणोंसे | स्थित, 
ही मनुष्य को बाधते निःयोग-क्षेम -- योग तथा क्षेम से 
है! न्यारै 
हि तुम श्रात्मवातु --- प्रात्मा में स्थित 
लि:-ब्रगुण्य = तीन गुणों के बन्धन से भव -- हो नाझो। 


रहित । 


वेदास्त्रेगुण्येल कररोम विशेदेण ! सिन्वन्ति-बध्तन्त, ल तु बन्धका:। यस्‍स्मात्‌ 
सुखदु:खमोहबुद्धचा कर्साण वैदिकानि क्रियमाणानि बन्धकानि, श्रतस्त्रेगुष्यं-फामरूपंत्याजम । 


१. "षिञ्‌ बन्धने’ इति 


६० श्वोमद्धगवद्गीतार्थसंग्रहः [प्रध्याय; २] 


यदि तु वेददूषणपरमेतदर्भावष्यत्‌ , प्रकृतं युद्धकरणं ब्यधटिष्यत्‌-- बेदादन्यस्य स्वधभं- 


निरचायकत्वामावात्‌ । येषां तु फलाभिलाषो विगलितस्तषां न वेदा बन्धका:।!४६। 


वेद (सत्त्व रज झौर तम) तीन करने से मनुष्य 
को बांबते हैं । 


के द्वारा किये गए वेदिक कमं ही बन्धक हैं। 


गुणों का अवलम्बत 
वास्तव में वेद, बन्धक नहीं हैं, क्योंकि सुख, दुःख ओर मोह बुड 
अत; तीन गुण सकाम कर्म हौ 
छोड्ने चाहिएँ । यदि यह ऊपर-वणित इलोक वेद का खंडन करने के श्रमिप्राय से 
कहा होता तो फिर प्रस्तुत युद्ध करने का उपदेश केसे सिद्ध होता । इधर वेद से 
श्रन्य कोई शास्त ऐसा नहीं है जो भ्रपने अपने धमं का तथ्य रूप से बिभाग कर 


पाता हो । जिन्हें फल की भ्रमिलाषा मिट खुको है उनके लिए वेद बन्धक नहीं है। 


यतो वेदा; परं तेषां सम्यश्ज्ञानोपयोगिनः, अत ग्राह 


इसी लिए तो वेद, उन निष्काम ज्ञानवातों के लिए सच्चे ज्ञान को प्राप्त 
कराने में सहायक बनते हैं- यही कहते हैं-- 


यावानर्थ उदपाने सर्वतः संप्लुतोदके । 
ताघन्सर्वेषु वेदेषु ब्राह्मणस्य विजानतः ॥४७॥ 


यथा = जसे (तथा) = वैसे ही 
सर्वतः == सब श्रौर से अ 
& विजानतः = श्रच्छी तरह ब्रह्म को 
सःलुतःउवसे त लबालकः मरे: दोर जानने वाले (अनुभवी) 
जलाशय के 
| हि ब्राह्मणस्य = ब्राह्मण का (भी 
(प्राप्त सति) = मिलने पर के छ स 
उदपाने = छोटी बावली से ५० नत सब 
यावान्‌ = (जितना कम) वेदेषु = बेदों में 
स ६.६: तावान्‌ = उतना ही (कम) 
(भवति) = होता है प्रयोजन रहता है। 
९ 
कमेण्यस्त्वधिकारस्ते मा फलेषु कदाचन। 


मा कर्मफलहेतुर्भमा ते सङ्गोऽस्त्वकर्मणि ॥४८॥ 


[अध्याय: २] माषाटीकोपेतः ६१ 


कर्मणि तु = कर्म (करते) में ही मा = म 
ते ङक तुम भुः = बनो (और) 
५22 a श्रकमंणि = काम से जी चुराने 
श्रस्तु = रहो की 
फलेषु = फलों (के फेर) में ते = तुम्हे 
कदाचन == कभी | 
सङ्गः = 

bess ले हो ङ्भ लत (कमी) 
कर्म-फल- | कर्म के फ़ल को ही सूल- | सा क ने 
हेतु: | ¬ उद्देश्य समझ कर काम श्रस्तु == पडे 

करने वाले 


कर्ममात्रे त्वं व्यापृतो भव, नलु कम फलेषु । ननु कर्माणि कृते नान्तरीयक- 
तयेव फलमापतति इति ? मेबस तत्र हि यदि त्वं फलक्रामनाकालुष्यव्याप्तो भवसि, तदा 
कमणां फलं प्रति हेतुत्वम्‌ । यदप्रार्थ्यमानं फलं तत्‌ ज्ञानम्‌ । नानिच्छोस्तदिति कर्मा- 
भावेन य; सङ्गः, स एव गाढग्रहरूपो मिथ्याज्ञानस्वरूप:, इति त्याज्य एव ।४८१ 


तुम केवल कर्म करते में ही लगे रहो। कर्म से उत्पन्न हुई फल की 
्रभिलाषा न करो। इस पर पूछा जा सकता है कि कर्मो के करने पर तो उसके 
साथ ही फल मी श्रव्य ध्रा उपस्थित होगा । ऐसा न कहो। जब तुम फल की 
कामता से कलुषित (मलीन) बनोगे तब तो कमं-फलों को देने में तुम्हारे अपने कर्म 
(ही) कारण बनेगे। न मांगा हुमा फल ही तो ज्ञान है। (ऐसा कहने पर यदि 
तुम कहोगे कि फल की इच्छा न होने पर फिर ज्ञान से युक्त फल भी नहीं 
प्राप्त होगा ) इस तुम्हारी शंका से मालूम पडला है कि तुम्हें कमं न करने की 
ही इच्छा है। पहो तो तुम्हें भयंकर दुराग्रह से मिथ्या ज्ञान हो रहा है। ऐसा 
अज्ञान तो त्यागने योग्य है। 


कि तहि-- 
फिर कण करना चाहिए? इस पर कहते हैं-- 


योगस्थः कुरु कर्माणि सङ्गं त्यक्त्वा धनञ्जय । 
सिद्वचसिद्धयोः समो भूत्वा समत्वं योग उच्यते ॥४६॥ 


६२ 


श्रीसद्धगबद्गी ताथंसंग्रह: [प्रष्याय:ः २] 
धनंजय = है अजूँन! योगस्थः = योग में दृढ बन कर 
संगम = लगाव कर्माण = कमो को 
त्यक्त्वा = छोड कर 

कुछ = करो (यह) 
सिद्धि __ सफलता और 
श्रसिद्धि असफलता में समत्वम_ = सम-भाव 
समः == एक समान (धीर) हि = ही 
भूत्वा == रह कर ली 
उच्यते = कहलाता है । 
योगे स्थित्वा कर्माणि कुरु) साम्यं च योगः। 
योग में टिक कर कर्मों को करते जाप्रो। झोत-उष्ण आदि द्वन्दो मे सम- 
माव का होभा ही योग है। 
० ति ९ 
यस्य सब समारम्भा निराशीब न्धनास्त्विह ॥ 
त्याभे यस्य हुतं सत्रं स त्यागी स च बुद्धिमान ॥५०॥ 
इड = इस मागं में सर्दमभ = समी कुछ 
यस्थ == जित (साधक) के त्यागे = त्याग की अ्रग्नि में 
तंबी सता हुतम = होम दिया है 
सः 5 वह 
सम-श्रारम्भा = कार्य-कलाप त्यागी = त्यागी है 
3 
निः-श्राशीः = आशीर्वाद के स) = वह 
बंधनाः = बन्धन से रहित हैं बुद्धिमान्‌ = बुद्धिमान्‌ 
(यस्थ च) == और जिसने स्च त मी है। 


यस्य सर्व व्यापारा आाशीरूपेण बन्धनेन न युक्ताः । 


भ्रभिलाषो हि बन्धकः ।॥५०।॥। 


जिस के सभी कार्य 'मुझे सदा लाभ ही बनता जाये” इस प्रकार के श्राशीर्वाद 


रूपी बन्धन से युक्त न हों (या यूँ 


कहें कि श्रपने सभी कार्यों में झाशीर्काद के 


[श्रघ्याय: २] भाषाटीकोपेत: ६३ 


रूप में मांगते रहने के बन्धन से जो छुटा हो। (वह प्रशंसनीय है) क्योंकि 
प्रमिलाषा ही मनुष्य को बांधती है। 


१७५१ 


दूरेण ह्यवरं कर्म वुद्धियोगाद्वनञ्जय । 
बुद्धी शरणसन्तरिच्छ कृपणाः फलद्देतवः ॥५१॥ 


धनञ्जय = हे ग्रजुन! बुद्धी = समत्व बुद्धि-्योग का 
श्रवरम_ = घटिया (सकाम) शरणम = पल्ला 
कर्म = (खोखला) कर्मं (तो) आ. तळ ला 
बुद्धि-योगात्‌ = बुद्धिन्योग से 

फल-हेतवः फल की इच्छा रखने 
दूरेण = (बहुत) दूर (हि) "वाले तो 
भवति) = ठहर 
( ) हणता हः कृपणाः = (बेचारे) क्ृपा-पात्र 
त्वम == तुम हे 


बुद्धियोगात्किल हेतोरवरं-दुष्टफलं रिक्त कर्म दूरीभवति! श्रतस्ताहृहयां बुद्धौ 
शरणमन्विच्छ-प्रार्थयस्व, येन सा बुद्धिलंभ्यते ॥।४१॥। 


बुद्धि-योग से तो खोखले, दृष्ठ, सकाम कर्म बहूत दूर रह जाते हैं। ग्रतः 
तुम सम-भाव में ठहराने वाली बसी बुद्धि को प्राप्त करने का प्रयत्न करो जिस 
से वह ऋतम्बरा नाम की बुद्धि तुम्हें प्रात हो जाय 


बुद्धियुक्को जहातीमे उभे सुकृतदुष्कृते । 
तस्माद्योगाय युज्यस्व योगः कमसु कौशलम्‌ ॥५२॥ 


बुद्धियुक्तः = सम-भःव की बद्धि से योगाथ = योग की साधना में 


युक्त व्यक्ति युज्यस्व = जुट ज्ाश्नो। 
सुकृत-दुष्कृते == पुण्य-पाप (यतः) क्योंकि 


उभे इसे == इन दोनों को कर्मत = कर्मों को निमाने में 


> 


जहाति =~ छोड देताहे। कौशलम == अवधानात्मक चातुर्यं ही 


तस्माद्‌ = श्रवः योगः = योग है। 


६४ श्रीम-द्भूगवद्गीतार्थसंग्रह: [ श्रध्याय: २] 


उभे इति परस्परव्यभिचारं दर्शयति । तस्मात्‌-- यथाहि सुकृतदुष्कृते नश्यतस्तथाकरणमेव 
परमं कौशलमिति भाव; ॥५२॥ 


यहाँ पुण्य और पाप को जतजाते के लिए 'उभे' पद का प्रयोग किथ गथा 
है। परस्पर भ्रसंगति के ध्रदशंक होने पर मौ ये दोनों पुण्य और पाप जिस किसी 
रीति से नष्ट हो जाएँ बैसा करना ही परम कौशल है। इसी भाव की ओर 
संकेत है। 


कमंजं घुद्धियुक्का हि फलं त्यक्त्वा मनीषिणः । 
जन्मबन्धविनिमुक्राः पर्द गण्छन्त्यनामयम्‌ ॥१३५ 


बुद्धि-युक्ताः न= बुद्धि-योग की साधना | त्यक्त्वा = त्याग कर 
करने वाले | 
| जन्म-बन्ध- _जन्म के बंधन से 
मतौविणः = मननशील, ज्ञानी जन | विनियुक्ता छुट कर 
हि = तो नामयम्‌ == शुद्ध (स्वस्थ) 
{ 
कर्म जम्‌ = कर्मो से उत्पन्न होते वाले | पच तस स्वतिः को 
फलयू = फल को । गच्छन्ति = प्राप्त होते हे । 


योगबुद्धियुक्ता: कर्मणां फलं त्यक्त्वा जन्सबन्ध त्यजत्ति ब्रह्मतत्तामवाप्नुवस्ति ॥५३। 


योग-बुद्धि वाले ( ज्ञानीजन ), कर्मों के फल की और ध्यान त देकर 
श्रावागमन के बन्धन से छूट जाते है । अत: ब्रह्म-सत्ता-- मोक्ष-घाम को प्राप्त करते हैं । 


यदा ते मोहकलिलं बुद्धिव्यतितरिष्यति । 
तदा गन्तासि निषेद श्रोतव्यस्य श्रुतस्य च ॥४४॥ 


यदा = जब तदा = तब (तुम) 

ते = तुम्हारी श्रोतबस्य = सुनने योग्य 

बुद्धिः = बुद्धि च = और 

मोह-कलिलम्‌ =-= मोह के दल-दल से श्रृतस्य == सुने हुए (शास्त्रों के प्रति) 
बिति-तरिष्यति == (छूट कर) पार हो तिर्वेददु == उदासीनता को 


जाएगी गन्तालि = प्राप्त होय्रोशे । 


[श्रष्यायः २ ] माषाटीकोपेत) ६५ 
श्रुतिविश्रतिपन्ना ते यदा स्थास्यति निश्चिता । 
समाधावचला बुद्धिस्तदा योगमवाप्स्यसि ॥५५॥ 


श्रति--विप्रतिपन्ना = श्रनेको शास्त्रों के निझ्चिता = टिक 
सुनने से डांवाडोल स्थास्यति = जाएगी 
ते == तुम्हारी 
बुढिः = बुढि तदा = तभो 
यदा "म जब | योगम्‌ = समत्व रूप योग को 
= समाधि में 
समाधौ श्रवाप्स्यसि == सिद्ध कर पाध्रोगे । 
श्रचला म निश्चित रूप से 


तत्र च योगबुद्धिप्राप्त्यवसरे तव स्फुटमेवेदमभिज्ञानम्‌; श्रोतव्यस्य श्रुतस्थाभिलष्य- 
मानस्य च श्रागमस्य उभयस्यापि निर्वेदभाक्त्वम । ध्रनेन चेदमुक्तम्‌ -- क्रविद्यापद- 
निपतितप्रमा त्नुग्राहकशास्त्रश्रवण-संस्कारबिप्रलम्ममहिमा श्रयं -- यत्रवास्थाने कुलक्षयादिदोष- 


दर्शनम ; तत्तु तथा शासनबहुमानविगलने बिगलिष्यतीति ॥५५॥ 


श्रत: योग-बुद्धि के प्राप्त होने पर तुम्हें प्रत्यक्ष रूप से यह चिह्न दीखने में 
आयेगा कि सुनने योग्य शास्त्रों तथा सुने हुए दोनों प्रकार के शास्त्रों के प्रति वैराग्य 
की भावना उत्पन्न होगी। इस कथन से यह बात कही गई कि तुम्हें अज्ञान में 
पड़े हुए जीवों पर ग्रनुग्रह करने के लिए, शास्त्रों को सूनने से उत्पन्न हुए संस्कारों 
के महिमा रूप धोसे में श्राकर ही इस युद्ध-स्थल मे 'कुल-क्षय' श्रादि दोषों का रामास 
हो रहा है। श्रतः शास्त्रों की बहुमान्यता तथा अन्ध-विश्वास रूप श्रद्धा को हुटाते 
से ही 'कुल-क्षय? ग्रादि दोष, दोष रूप नहीं दीखेंगे। 


श्र्जुन उवाच 


स्थितप्रज्ञस्य का भाषा समाधिस्थस्य केशव | 
रिथरधीः किं प्रभाषेत किमासीत व्रजेच्च किम्‌ ॥५६॥ 


६६ श्रीम-द्धगवद्‌गी ता थं संग्रहः [अध्यायः २] 


प्रजुंन कहता है 

केशव = है कृष्ण! स्थिर-धी: = स्थिर-बुद्धि वाला 
समाधिस्थस्थ = समाधि में स्थित होने किमु = क्या (कुछ) 

के कारण प्रभाषेत = जतलाता है? 

किम्‌ == क्या 
- -- 8 

स्थित-प्रज्ञस्य जसकी प्रज्ञा हृढ हो आसीत्‌ = श्रभ्यास करता है 

चुकी है (उसका) (और) 
का = क्या किसु = क्रिस 
भाषा == लक्षण है? (ऐसी) ब्रजेत्‌ = लक्ष्य को जा पहुंचता है ? 


यदा स्थास्यति बुद्धिः - इत्यनेन वचसा समाधिस्थस्य योगिनो यः स्थितप्रज्ञ- 
शब्दस्तञ वाचक उक्तस्तस्य का माषा-- कि प्रवृत्तिनिमित्त भाष्यते येन निमित्तेन 
शब्देरथं इति कृत्वा योगिनः स्थितप्रज्ञशब्दः कि रूढ्या वाचकोऽन्वर्थतया वा, इति एकः 
प्रदतः। यद्यपि रूढौ शङ्कव नास्ति तथाष्यन्बर्थतां लब्धामपि स्वरूपलक्षणनिमित्त- 
निरूपणोन स्फुटोकतंमेष प्रश्‍न: । स्थिरधीरिति झब्दपदार्थकोऽथंपदार्थेकइच, तत्र स्थिरधी- 
शब्दः कि प्रयोगलक्षणमेवार्थमाह श्राहो तपस्विनमपि इति द्वितीय: प्रश्‍न: स॒ च 
स्थिरधीयोगी किमासीतृ-- किमभ्यस्येत्‌-- क्वास्य स्थैर्यं स्थात्‌ इति तृतीयः । अ्रभ्यस्यंश्च 
क्रिमाप्नुयात्‌, इति चतुर्थः ॥५६॥ 


जब बुद्धि स्थिर होगी इस वाक्य से समाधि में स्थित, योगी का सूचक 
जो “स्थित प्रज्ञ' शब्द कहा गया है उसका गर्थे बया है? किस निमित्त से इसका 
प्रयोग हुआ है। जिस किसी निमित से शब्दों के द्वारा ग्रथं कहा जाता है, उस 
को भ्रन्वथे कहते हैं। श्रतः जो यह स्थित-प्रज्ञ शब्द योगी के लिए लागू हुआ है, 
क्या यह देवदत नामको भाँति रूहि मात्र है या श्रथे-परक होने से किसी विशेषता 
का सूचक है। ऐसा यह्‌ पहला प्रश्‍न है। यद्यपि रूढि को जतलाने वाले शब्द 
पर कोई शक्रा ही नहीं है तथापि अर्थ-परक शब्द होने से इस स्थित-प्रज्ञ शब्द को 
स्फुट रूप से सुलझाने के लिए ही यह प्रश्‍न किया गया हे । 

'स्थिर-धी:' -- स्थिर बुद्धि वाला यह पद तो शब्द तथा ग्रथं दोतो को 


जतलाता हैं। थह 'स्थिरघी; शब्द क्या योगी के लिए ही प्रयुक्त हुआ है कि 
तपस्वी का भी वाचक है। यह दूसरा प्रश्‍न है। 


[अध्याय; २] भाषाटीकोपेत्ः ६७ 


स्थिर बुद्धि वाला योगी किस प्रकार उठता बैठता है-- कया भ्रभ्यास करता 
है? किस अवस्था में इसकी विश्रान्ति होती है। यह तीसरा प्रश्‍न है। 


अभ्यास करने के बाद वह क्या कुछ प्राप्त करता है- उसकी कैसी गति 
होती है। यह चोथा प्रश्न है । 


इन्हीं चार प्रश्‍तों का उत्तर श्रीभगवान्‌ क्रमपूर्वक देते हैं- 
श्रीभगवानुवाच 


प्रजहाति यदा कामान्सर्वान्पाथे मनोगतान्‌ । 
आत्मन्येवात्मना तुष्टः स्थित्रज्ञस्तदोच्यते ॥५७॥ 


भगवाच बोले 
पाथं = हे अर्जुन ! तदा = तब 
यदा = जिस ग्रवस्था के प्राप्त होने पर शरात्मना एव = स्वयं हो 
(साधकः) = साधक, रि 
श्रात्मनि == भ्रपने श्राव में 
मनोग == में ठ 
नोगतानु मत में ठहरे हुए तुष्ठा = होकर 
सर्वान्‌ = सभी रि 
स्थत-प्रज्ञः = हृढ प्रज्ञा वाला 
कामात्‌ = कामनाप्रो को 
८ उच्पत = कहलाता हे । 
प्रजाहात = त्याग देता है अर्थात्‌ 


उन सेन्यारा हो जाता है 


स्थिता रूढा प्रज्ञा यस्य । रूढिकच नित्यमात्मरूढित्वे सति विषयविक्षेपकुृतस्य 


कामरूपस्य स्रमस्य निवृत्तत्वात योगिनो थः स्थितप्रज्ञशब्दोअन्वर्थः स चेत्यंपुक्त इत्येकः 
प्रशनो निर्णीतः ॥५७॥ 


स्थित-- जिसकी प्रज्ञा हढ हो चुकी है। सदा ग्रात्म-साधना में डट जाने 
के कारण विषयों को प्राप्त करने की ग्राकुलता से उदित हुए काम रूप खम से 
छुटकारा हो जाता *1 योगी के लिए जो यह स्थित-प्रज्ञ शब्द कहा है बह सार्थक 
होने से युक्तियुक्त ही है। इस प्रकार एक प्रश्न का उत्तर तो दिया ग्या! 


द्द श्रीमळूगवद्मीताथं संग्रहः [प्रध्यायः २) 


'दुःखेष्पतुद्विग्नमनाः सुखेषु विगतस्पृहः । 
Ce 
वीतरागभयक्रोधः स्थिरधीमु निरुच्यते ॥४८॥ 


दुःखेषु = दुःख में वीत-राग-भय- राग, भय, प्रोर 
क्रोध: _ क्रोध की भावना 
श्रनुद्‌-विग्न-सवाः == जिसका मन व्याकुल ~ जिस में नहीं रह 
नहीं होता १, पाई है) 
सुखेषु == सुख की प्राप्ति की मुनिः = (ऐसा) मुनि 
चिगत-स्पृहा = जिसे कोई अभिलाषा नहीं स्थिर-धीः = स्थिर बुद्धि वाला 
होती, उच्यते == कहलाता है। 


सखदुःखयोर्यस्य रागद्वेषरहिता वृत्तिः स भुमिरेव स्थिषप्रज्ञो नान्यः ॥५८॥ 

जो मुनि सुख श्रौर दुःख में राग सथा द्वेष की वृत्तियों से छुटकारा पा चुका 
है, वही स्थिर-प्रज्ञ योगी हे । दुसरा नहीं । 

युक्त चेतत्‌ यतः 

ठीक ही तो है, क्योंकि 


यः सर्वेत्रानभिस्नेहस्तत्तत््ाप्य शुभाशुभम्‌ । 
नाभिनन्दति न द्वेष्टि तस्य प्रज्ञा प्रदिष्टिता ॥४६॥ 


यः = जो (साधक) न = नहीं 

सर्वत्र = हर प्रकार से ष्टि = (बुरे की) अवहेलता करता 
खत - भ्रमि- स्नेह रहित होकर बेलाग हैं, 

स्नेहः " रहता हे यु 

शुभ-अ्रशुभम जिन्‌ भले-बुरे की तप्य = उप्तक 

न = न तो प्रज्ञा = बुद्धि 

श्रमिनन्देति = आ्रावभगत करता है, (और) ! प्रतिष्ठिता = हृढ है। 

१, तत्तत्म्वहेतूपस्थापित्तानां हि सुखदुःखांदीनामवकष्यंमाविनी उत्पत्तिः । उत्पन्नं च सुम्व- 


दुःखादि जीवन्मुक्तेनाप्यन्यग्राहृकवत्साक्षात्कियते। साक्षात्कारेऽपि तु 'अह सुखी’ इति 
प्रमातरि सुखानुवेधमथं नाभिमन्यते । तत्‌ एवानुग्रहमुपघातं च न सुखदु:खकृतममिमन्थते-- 
इत्यमिप्रायेण भगवतानुशिष्यते-- 'दुखेष्वनुद्विग्तमताः' इति । उद्देगस्पृहाकृताइच हेर्षादय इति 
तर३मावे तदभावः, इति दशितम “वीतरागमयक्रोधा-- इति | 


[श्रध्यायः २] माषाटीकोपेतः ६६ 
शुभाशुभतआप्ौ तस्याह्वादतापौ न भवतः ॥५९॥ 
उस योगी को शुभ-प्राप्ति पर प्रसन्नता रौर ग्रशुभ प्राप्ति पर दुःख नहीं होता। 
यदा संहरते चायं कूर्मोऽङ्गानीव स्वतः । 
इन्द्रियाशीन्द्रियार्थेभ्यः स्थिरगरजञस्तदोच्यते ॥६०॥ 


कमें; गल केछुध्रा इन्द्रिथाणि == इन्द्रियों को 
ग्रगानि इव = जैसे आगोको श्रयते में | सवशः = पूरी तरह से 

समेट लेत। है, वसे ही. | संहरते < समेट लेता है 
यदा च = जब तदा = तब 
प्रयम्‌ = यह साधक स्थिर-प्रज्ञञ == (वह) स्थिर-प्रज्ञ 
इच्द्रिय-प्रथेस्य: = इम्दियो के विषयों से | उच्यते == कहलाता है। 


न चास्य पाचकवद्योगरूढित्वम्‌; यदा यदा किलायभिग्द्रियाणि संहरते-- 
श्रात्मन्येव कूर्म इवाङ्गानि क्रोडी-करोति विषयिभ्यो विषयास्तिवाये, तदा तदा स्थिर- 
रज्ञः) यद्वा--इन्द्रियाथेभ्यः प्रभृति इन्द्रियाणि आत्मनि संहरते-- विषयेन्द्रियादिकं 
संवभात्मसातू करोति ॥। ६०॥ 


इस योगी के लिए यह “स्थर प्रज्ञ' शब्द रसोइये के नाम की मांति लागू 
नहीं हुआ है। (जसे भोजन बनाने वाले रसोइये को सभी समय इसी नाम से 
पुकारते हैं वसे ही योगी स्थिरपज्ञ सदा नहीं कहलाया जा सकता) जैसे कछुभ्रा 
अपने श्रंगों को अपने में ही छिपाता है वैसे ही योगी अपनी इन्द्रियों का दमत 
करके जिस समय प्रपनी इन्द्रियों को विषयों से हटा कर अपनी श्रात्मा में ही 
समेट लेता है उसी समय वह स्थिर - प्रज्ञ योगी कहलाने का अ्रधिकारी है। अन्य 
समय में बह संसारी जीवों के समान ही माना जायेगा । 


रहस्य-प्रक्रिया को लेकर इस इलोक का दूसरा ग्रथं थह है- जो योगी शब्द 
भ्रादि विषयों सहित समी इन्द्रियों का संहार अपने स्वरूप में करता है या यं, 
कहें कि विषयों श्रौर इन्द्रियों को संपूर्ण रूप से आत्ममय ही बनाता है -- उन्हें 
आत्मा के साथ अभिन्न बनाता है वही बास्तघ मे स्थिर प्रज्ञ कहलाता है। 


७० श्रीमऱद्वगवदगीताथंसंग्रहः [श्रध्यायः २) 


ननु तपस्विनोऽपि कथं स्थिरप्रज्ञशब्दो न प्रवर्तते ? उच्यते-- 
प्रश्‍न उठता है कि “स्थिर प्रज्ञ ' दाब्द तपस्वी के लिए भी क्यों न 
प्रयुक्त किया जाए? इस पर कहते हैं-- 


विषया विनिवतेन्ते निराहारस्य देहिनः । 
रसवजं रसोऽप्यस्य परं दृष्टा निवतते ॥६१॥ 


निर-भ्राहारस्य == विषयों को न भोगने क्योंकि 
वाले रसः = (वासनात्मक) रस 
देहिनः = (तपस्त्री) व्यक्ति से श्रवि = तो 
विषया = विषय, भ्रस्य = इस का 
रस-वर्जस्‌ = रस की वासना मिटे परे = परमेश्वर को 
बिना ही 


दृष्टा = देख कर ही 
विनिवर्तन्ते == मुंह मोड लेते हैं। निवतंते == छूट जोता है। 


यद्यय आाहायँ-- रूपादिभिविषयेः संबन्धोऽस्य नास्ति, तथापि तस्य विषर्या 
भ्रम्तःकरणगतमुपरण्ग-लक्षणं रसं वर्जयित्वा निवर्तते । भ्रतो नासौ स्थिरप्रज्ञ: ॥ योगिनः 
स्तु परमेश्वरदशेनादुपरागो न मवति, श्रन्यस्प्र तु तपस्बिनों नासौ निवर्तते ॥६१ 


यद्यपि इस तपस्वो को भोग से सम्बद्ध, रूप आदि विषयों के साथ कोई 
लगाव नही होता तथापि उस के अन्तः करणों में ठहरे हुए वासतात्मक रस को 
हटाए बिना ही ऊपरी रूप धे वे विषय, निवृत्त हुए होते हैं। प्रतः वह स्थिर-- 
प्रज्ञ नही है। इसके उलट योगी को तो परमेश्‍वर का दर्शन करने धे (विषयों के 
प्रति) बह वासनात्मक लगाव नहीं होता। इधर तपस्वी का यह (सूक्ष्म वासनामय 
राग) छूटा नहीं होता! (तपस्वी केवल भ्रपनी तपस्या के बल से ही इन विषयों 
का त्याग करता है किन्तु इन का समूल नाश तो ईश्ष्वर-दशैन करने पर ही होता है। 


यत्तस्यापि हि कोन्तेय पुरुषस्य विपश्चितः । 
इन्द्रियाणि प्रमाथीनि हरन्ति प्रसमं मनः ॥६२॥ 


१. रसं केचिदास्वाद्यं मधुरादिकमाहुः इति क० ख० ग्र पुस्तकेष्वधिकः पाठः । 
२. प्रमथितुं विषयदर्शनमात्रेण व्याकुलौकतु” शीलं येषां, तानि ध्रमोथीनीन्द्रियाणि रागा- 
दिदोषग्रस्तोति । 


[अध्याय: २] भाषाटीकोपेतः ७१ 


कौन्तेय = हे प्रर्जुन ! श्रपि हि सनः = मन को मी 
1. क प्रमाथीनि = ्रत्यन्त प्रबल 
तस्य = उस 

यत्तस्य = यत्नशील (तपस्वी) . 00... 
विपश्चितः = बुद्धिमान्‌ प्रसभम्‌ = बलजोरी 

पुरुषस्थ = व्यक्ति के हरन्ति == घसीट लेती हैं। 


यत यस्मात्‌ तम्यापि-- तपस्विनो मन इन्द्रियेहियते; श्रथवा 'यत्तस्य-सथत्मस्यापि 
योगिना च मन ए: जेतव्य१, इनि द्वितीयी निर्णीत; ॥६२।॥। 


जबकि उस तपस्वी का मन इन्द्रियों द्वारा हरा जाता है या उस यत्नशील 
साधक का मी मन हरा जा सकता है, (तो फिर) योगी को भी मन ही जीतना 
चाहिए । इस प्रकार दूसरे प्रश्‍न का भी समोधात हुंश्रा। 


तानि संयम्य मनसा युक्त आसीत मत्परः | 
वशे हि यस्येन्द्रियाणि तस्य प्रज्ञा प्रतिष्ठिता ॥६३॥ 


तानि = उन (इन्द्रियों ) को, इस्द्रियाणि = इन्द्रियां 
मनसा = मत (की एकाग्रता) से यस्थ = जिस के (भी) 
संयभ्य = वश में करकरे ७ 

घरो = वश में होती हैं 
युक्तः = योगस्थ होकर 

= 7 (हो 

मत्परः - मुझ में तस्य उस की (ही) 
भ्रासीत = टिक जाय प्रज्ञा = प्रज्ञा 
हि = क्योंकि प्रतिष्ठिता == स्थिर होती है! 


य एवं मनसा इन्द्रियाणि नियमयति, नतु श्रप्रवृत्या, स एव स्थिरप्रज्ञः । र 
च मत्पर एवासोत-- सामेव छिदात्पानं परमेश्वर भ्रभ्यस्येत्‌ ।।६३॥ 


(EE CEE > 


त हणा+ 


१, 'यती प्रयत्ने) इत्यस्मात्‌ 'गस्यर्थाकर्मकः इति कतरि क्तः 


७२ श्वीमद्धगवद्गीताधसंग्रहः [प्रध्याय : २] 


जो योगी इस प्रकार (विवेकशील) मन से ही इन्द्रियों को सिधाता है, 
न कि बेबसी के कारण वही तो स्थिरप्रज्ञ है। उप्ते चाहिए कि मुझ चिदात्मा 
परमेश्वर का ही अभ्यास करता रहे! 


ध्यायतो विषयन्पृसः सङ्गेस्तेषृपजायते । 
संगात्संजायते कामः कामात्क्ोधोऽमिजायते ॥६४॥ 
कोधाङ्भबति संमोहः संमोहात्स्मृतिविभ्रमः 
स्मृतिश्र शादबुद्धिनाशो बुद्धिनाशात््रणश्यति ॥६५॥ 
बिषयान्‌ = विषयों का उत्पन्न = उत्पन्न होता है। 
ध्यायतः = ध्यान करने वाले क्रोधात्‌ = क्रोध से 
वध ऱ्या क ल रुनोह; = संमोह (नास्विकता का 
5 भाव) 
ते = उन विषयों से (पहिले तो) भवति == उपजता है। 
सङ्ग: =5 लगाव संमोहात्‌ = संमोह से 
स्मृति-विस्रमः = स्मरण ढीला 
उपजायत = उत्पन्न होता है वडता है। 
संगात्‌ = लगाब से स्पृति-म्र शाद्‌ = स्मरण के ठिकाने 
कामः = इच्छा {विपय-मोगने की) त रहने से 
द्विना: = री 
संजायते = उत्पन्न होती है कह न गाडा जागत 
शिश हि हे बुद्धिनाशात्‌ = बुद्धि के नष्ट होने से 
कामात्‌ = इच्छा (में बाधा पडने पर) प्रणति = वह कहीं का नहीं 
क्रोध: = क्रोध रहता । 


तपस्विनो बिषयत्याग एव विषयप्रहेरे पर्यवस्यति । 


ध्यात्वा हि त त्यज्यन्ते । 


ध्यानकाल एव च सद्भादय उपजायन्ते, इत्यनुपायों विषयत्यागः स्थिरप्रज्ञस्थ ॥६५॥ 


तपस्वी 


(साधक) का विषयनत्याग हो विष्य-सेवत मे परिणत हो जाताहै। 


(विषयों का) ध्यान करते करते ही बह्‌ तपस्वी अपनी समझ में इन (विषयों का) 


त्याग करता है। 
होती है। 


ही सभी विषयों को (मन से) त्यागता है । 


किन्तु ध्यान के समय ही उन्हें इन विषयों में भासक्ति उत्पन्न 
इस के विपरीत, स्थिर-प्रज्ञ थोगी उपाय का श्राश्रय लिए बिना श्रनायास 


[भ्रध्याय: २] 


माषाटीकोपेतः 3३ 


रागदवेपविसुवतेस्तु विषयानिर्द्रियश्वरन्‌ । 
आत्मवश्यबिधेयात्मा प्रसादमधिगच्छति ॥६६॥ 


विधेयात्मा तु = श्रात्मवशी साधक तो चरन्‌ = सैवन करता हुमा 
राग-दृष-विपुक्ते: = राग श्रोर द्वेष से प्रसादम्‌ = भ्रस्तः करण की 
छूटी हुई, निमंलता को 

श्रात्म-वशे: « बस में की गई प्रधिगच्छति == प्राप्त करता हे। 
इन्द्रियः = इन्द्रियों से 
विषयान्‌ == विषयों को 

प्रसादे सवेदृःखानां हानिरस्योपजायते । 

प्रसन्नचेतसो ह्याशु बुद्धिः पर्यतिष्ठते ॥६७॥ 
प्रादे = (मन के) निर्मल होने पे हि = क्योंकि 
ग्रस्य = इस (योगी) के प्रसन्न-चेतसः = प्रसन्न-चित्त पुरुष को 
सर्वे = समो बुद्धिः = बुद्धि, 
दुःखानाम्‌ == दुःखों का आशुः = शीघ हो 
हानिः ~. अस्त परि-श्रवतिषते == (समाधि में) प्री 
उपज्ञायते = हो जाता है। तरह टिक जाती है। 


नास्ति बुद्धिरथुक्रस्थ न चायुक्कस्य भावना | 


न चाभावयतः 


भयुक्तस्य = योग-हीन (डांवाडोल) 
व्यक्ति क॑ 
बुद्धि: = (विचार-परक) बुद्धि 


सते = नहीं 


शान्तिरशान्तस्य कुतः 


सुखम्‌ ॥६८।॥। 


भ्रस्ति = होती। 
श्रयुक्तस्थ == योग-हीन व्यक्ति की 


भावना च = (प्रभु पर) श्रद्धा भी 


७४ श्रीमद्धगबद्गीतार्थशंग्रहः [प्रध्याप: २| 


न (प्रस्त) = नहीं होती। भ्रञञान्तस्य == प्रशान्त व्यक्ति को 
मला 

ग्रभावयतः च == श्रद्धा-हीन को तो 

न शान्ति; = शान्ति मी नही होती । इ > 


कुतः = कहां हो सकता है । 


इन्द्रियाणां हि चरतां यन्मनोऽनुविधीयते । 
तदस्य हरति प्रज्ञा वायुर्नावमिवाम्भसि । ६६॥ 


हिं = क्योंकि" प्रस्भसि = पानी के ग्रन्दर 

घत्‌ = जो वायुः = हवा 

स अल त नावम्‌ इव = जसे नाव को (बहा 
चरताम = व्यापोरशील ले जाती है वैसे ही) 
इन्द्रिथाणाम्‌ == इन्द्रियों के भरस्य = इस (जीव) की 


श्रनुविधीयते = पीछे, मारा मारा फिरता 
ड शै प्रज्ञाम्‌ कस बुद्धि को 


तत्‌ == वह हरति -- हर लेता है। 


तस्माधस्य महाबाहो निगृहीतानि सर्वतः । 
इन्द्रियाणीन्द्रियार्थेभ्यस्तस्य प्रज्ञा प्रतिष्टिता ॥७०॥ 


महाबाहो == हे अ्रजुँत ! स्वेतः = हर प्रकार 
तस्मात = इस लिए निगृहीतानि = समेट ली गई हैं, 
न तस्थ = उस की 
यस्य = जिसर्क 
प्रज्ञा = बुद्धि 
क) प्रतिष्ठिता = स्थिर (मातो जाती) 


इस्द्रिय-प्रथेश्य: = इन्द्रियों के बिषयों से है । 


[ श्रध्यायः २] भाषाटीकोपेतः ७५. 


रस्तु मनसो नियामक: स विषयानसेवमानोईपि न क्रोधाविकल्लीलेरमिशूयते 


इति स एव स्थिरप्रज्ञो योगी-- इति तात्पर्यम्‌ ॥७०॥ 


प्रब जिसने मन से ही इन्द्रियों को बश में किया हो, वह विषयों का 


सेवत करता हुग्रा भी क्रोध दि श्रादेगों की लपेट में नहीं श्राता। वही तो 
स्थिर-प्रज्ञ योगी हे । 
योगी च सर्वव्यवहारान्‌ कुर्वाणोऽपि लोकोत्तरः '-- इति ।नरूपयता परमेइवरेण 


संभिप्पास्प स्वरूपं कथ्यते - 


योगी तो सभी व्यवहार निमाता हुआ भी लोक साधारण से निराला है । 


इस का निर्णय करते हुए भगवानु स्थिर-प्रज्ञ योगी का लक्षण कहते हैं - 
या निशा सर्वभूतानां तस्यां जागति संयमी । 
यस्यां जाग्रति भूतानि सा रात्रिः पश्यति मुनेः ॥७१॥ 


सवे-भूतानाम्‌ -- समी जीवों के लिए 


थस्यासू -- जिस (लोक-व्यवहार 

था -- जो रूपी दिन) में 
निशा -- (माण रूपी) रात है भूतानि ~ सभी लोग 
तस्थाम -- उस में जाग्रीत = जागते रहते हैं, 
1 सा -_ वही 
संयमो -- (स्थित-प्रज्ञ) योगी प्रतः -- तत्व 
जागति - सजग रहता है । मुनेः -- मुनि की 

(म्रौर) रात्रिः -- रात है। 


या सर्वेषां भूतानां निज्ञा -- मोहनी माया तस्यां पुनिजगिति-- कथम्यिं हेयेति । 
यस्थां च दक्चायां लोको जागति-- नानाविधां चेष्ख्टा कुरुते, सा मुनेः रात्रिः यतोऽसौ 
व्यवहार प्रत्यब्रुद्ध: । एतदुक्तं भवलि, येयं माया खलु, तस्या मोहकत्बं नामरूपे 
सुलतन्त्रताभासनं च। तत्र लोकः प्राच्यं स्वरूपमस्य श्रपरामूस्येव ह्वितीयस्मिन्छं 
निबद्धस्मृतिरास्त । योगी तु तद्विपरीतस्तदीयं भोहकत्वं तदुन्मूलनाय पश्यति, सुखतन्त्रतां 
तु नाद्रियते! पश्यन्‌ सम्यगृज्ञानी, मिथ्याज्ञानोपघाताञ्च सुखतन्त्रतानादरः। पश्यत एव 


सा रात्रिरीति चित्रसू। विद्यायां चावधत्ते योगी यत्र सर्वो विमूढः । श्रविद्यायां त्वबुद्ध:। 
यत्र जत: पक” ह्या चित्त । (०211 


७६ श्वीमद्धगवद्गीतार्थसंग्रहः [श्रध्याय; २] 


जो, सभी प्राणियों की तिशा--- रात है, मोहित करने वाली माया दे, उस 
में योगी सजग रहता हे । विचारता रहता है कि केसे इस माया से पल्ला 
छुडाऊं। लोग जिस दशा में जागते हैं, भिन्न-भिन्न व्यबहार करते हैं वह, योगी 
के लिए रात है। क्योंकि संसारिक व्यबहार मैं वह जागत नहीं रहता। बात तो 
यह है-- जो यह माया है इसके तो दो रूप हें । एक तो मोह में डालने वाला 
मोहित करने वाला, दूसरा सुख-तन्त्रता का आभास दिखाने वाला। संसारी तो इसके 
पहिले रूप की अवहेलना करके इसके दूसरे रूप सुख-तन्त्र के श्राभास में ही अपनी 
बुद्धि तथा मन को लगाते हें । परन्तु योगी इस के विपरीत इस माया के मोहित 
करने वाले रूप को ही समूल नष्ट करने की ताक मे लगा रहता है। सुख तन्त्रता 
का श्रादर नहीं करता। भ्रतः सम्यक्‌ ज्ञानी तो मिथ्या ज्ञान का विनाश करता 
हुआ सुख के प्रपंच का तिरस्कार करता है। ग्रतः वह सम्यक ज्ञानी मोहित 
करने वाली (माया रूपी) रात्रि में चौकमा रहता है। इसकी श्रोर देखने पर मी 
यह उसके लिए रात है, यह श्राइचर्य की बात है। योगी तो श्रात्म-विद्या में 
अवधान रखता है, जहां सभी सांसारिक जन मोहित बने रहते हैं। जिस श्रविद्या 
में सभी जन प्रबुद्ध होकर रहते हैं उस प्रविद्या को यह योगी प्रबुद्ध बन कर 
जानता ही नहीं है। यही उस केलिए रात्रि है। यह मो तो विस्मय की बात है। 


श्रतएव-- 
इसलिए-- 

आपूर्यमाणमचलग्रतिष्ठ 

समुद्रमापः प्रविशन्ति यहत्‌। 

तद्वत्कामा यं प्रविशन्ति सर्वे 

स शान्तिमाप्नोति न कामकामी ॥७२॥ 
झापूर्यमाणम्‌ = लबालब मरे जाने पर रापः -- जल के प्रवाह 

भी प्रविशन्ति -- घुसते घुसते ही शान्त 
अचल-प्रतिष्ठम्‌ = स्थिर रहने वाले हो जाते हैं 

क तद्वत्‌ - वैसे ही 

भिन न नभ यम्‌ -- जिस (धियेवात पुरुष) के 


यदव - जैसे भीतर 


[अध्यायः २] माषाटीकोपेत: हि 


सर्वे = सभी आप्नोति = प्राप्त करता है, 
कामा: == कामलायें उपजते उपजते हो न = नकि 
एकदम शांत हो जाती हैं 
५ कामकामी = भोगों को चाहने 
लः ऽन वही त्याते) वाला । 
शान्तिमू = (परम) शान्ति को 


योगो न कामार्थं बहिर्धावति, अपित्विन्द्रयय मंतया । तं विषया श्रनुप्रविज्वन्तो 
न तरङ्कणन्ति नदीवेगा इवोदधिम्‌ । एवं तृतीयो निर्णौतः ॥७२॥ 

योगी, काम की पूर्ति के लिए नहीं दौडन्धूप करता प्रत्युत इन्द्रियों का 
स्वमाव जान कर ही ऐसा करता है। विषय उसके मत में घुस कर भी उसै आपे 
से बाहर नहीं कर पाते, जैसे कि नदी का बहाँव सागर में उत नहीं लाता 
इस प्रकार तीप्तरे प्रश्‍न का भी समाधान हुआ। 


Le 


प्रिहाय कामान्यः सर्वान्पुमांश्चरति निःस्पृहः | 
निम्मी निरहङ्कारः स॒ शान्तिमधिगच्छति ॥७३॥ 


थः = जो निर्ममः = ममता से छूट जाता हि, 
पुमानू = पुरुष निः-श्रहंकारः == (तथा) अहंकार 
सर्वात = समी से छूट जाता है, 
त टू सः == वह 

कामान्‌ = ग्रमिलाषगग्नों को 

ह शान्तिम = (तात्विक) शान्ति 
यहा = तज छोड क 

ह्‌ तज कर (छोड़ कर) को 
नि.स्पृहु: = इच्छा से छुट जाता है, अधिगच्छति == प्राप्त करता है। 


स योगी सर्वकामसंन्यासित्वात्‌ शान्तिरूपं सोक्षमेति ।1७३।। 


वह (स्थित प्रज्ञ) योगी, समी कामताश्रों का मन से परित्याग करके शान्ति 
रूप मोक्ष को प्राप्त होता है। 


७८ न श्रीमद्भगवद्गीताथेसंग्रह: [प्रध्याबः | 


एपा ब्राह्मी स्थितिः पार्थ नेनां प्राप्य विभ्यति । 
स्थित्वास्यामन्तकालेऽपि ब्रह्म निर्वाणमृच्छति ॥७४॥ 


पार्थं = हे श्रजून ! श्रन्तकाले == मरते के समय 
ए श्राप = भी 

ब्राह्मी = ब्रह्म (के साक्षात्कार) की छ 

ति श्रस्याम = इस दशा में 
स्थतिः == भ्रवस्था है । 

एनास = इसे स्थित्वा = ठहर कर 

प्राप्य = प्राप्त करके (साधक) ब्रह्म-निर्वाणम्‌ == ब्रह्मानन्द को 
न विषुह्ाति = मोह में नहीं पड़ता। ऋच्छति = प्राप्त करता है। 


एषासौ ब्रह्मासत्ता यस्यां क्षणमात्रं स्थित्वा -- भ्रवस्थिति प्राप्य झारीरभेदात 
परमं ब्रह्माप्मोति, इति प्रहनचतुष्यं निर्णीतमिति शिवम्‌ ॥।७४।। 


यही वह ब्रह्म-सत्ता है जिस में योगी एक क्षण मी टहर कर या पू 
कहें कि इप्र परम पदवी को प्राप्त करके शरीर के छूटने पर परमन्रह्म को प्राप्त 
करता है। इस प्रकार यह चौथा प्रश्‍न भी निर्णय किया गया । 


श्रत्र संग्रहश्जोकः । 
अहो नु चेतसश्चित्रा गतिस्त्यागेन यत्किल । 
आरोहत्येव विषयाच्छयंस्तास्तु परित्यजेत्‌ ॥२॥ 


सार-इलोक 
इस मन को गति मौ विचित्र है। विषयों का त्याग करने से यह विषयों 
का (मन ही मन) मोग कराता है। (और इधर) विषयों का सेवन करते हुए (उनका) 
स्याग कर देता है। 


इति श्री महामाहेसवराचार्य श्रभिनवगुप्तपाद विरचिते 
भीमःद्ूगवद्गीतार्थसंग्रहे (सांख्य योग नाम) 
द्वितोयोष्ध्याय: ॥।२॥ 


श्रीमहामाहेश्वराचार्य अमिनवएुम्तपाद द्वारा रचित 
श्रोम-द्भायवद्‌ गीतार्थं संग्रह नामक ग्रंथ को सांख्ययोग नाम वाला 
दुसरा अध्याय समाप्त हुआ । 


[अध्यायः ३] माषाटीकोपेतः ७: 
उ 
अथ 
तृतीयोऽध्यायः 
श्ररजून उवाच 
+ ९ 3900 Le ७ [ष 
ज्यायसी चेत्कमंशस्ते मता बुद्धिजेनादेन । 
Fe C १ रि ~ 
तत्किं कमणि घोरे मां नियोजयसि केशव ॥१॥ 


भ्रजूंन बोले 

जनादन म हे कृष्ण ! केशव == हे केशव ! 
चेत्‌ = यदि माम्‌ == मुझे 
बुद्धिः = वुद्धि-योग को घोरे = भयानक 
कर्मणः = कर्म से कर्मणि = कमं करने में 
ज्यायसि = श्रेष्ठ | गे 

कि = क्य 
ते = श्राप पे 

नियोजयसि न भोंक रहे हैं ? 
मता = मानते हें 

(तो फिर) 


व्यामिश्रेशेत्र वाक्येन वृद्धि मोहयसीव मे। 
तदेकं बद्‌ निश्चित्य येन श्रेयोऽहमाप्नुयाम्‌ ॥२॥ 


बि-्रा-मिश्रेण = गिचमिच निश्चित एकमू = एक ही ऐसे 
इव = जसे सिद्धान्त की बात 
वाक्येन > वचनों से कः अनः कहर 
येन = जिस से 
से = मेरी 
बुद्धिप्‌ = बुद्धि को हहत 
प्रेयः = च क्ल गो 
मोहयसि इव = मोह में डाल से रहे हँ! पु i 
श्राप्नुयास = प्राप्त करूंगा । 


५० श्रीमद्धगवदगीतार्थसंग्रहः अध्याय: ३| 


कमे उक्तं ज्ञानं च। तत्र न इयोः प्राधान्यं युवतम प्रपितु ज्ञानस्य 1 तद्बलेन 
क्षपणोयत्वं यदि कमणां 'बुद्धियुक्तो जहातिमे' इत्यादिनयेन, मूलत एव तत्‌ ¦ कमणां कि 
प्रयोजनमिति प्रश्‍नंभिप्राय: ॥ ॥ 


कभं-योग तथा ज्ञान-योग दोनों ही भ्रापने कहे) किन्तु ये दोनों ही तो 
प्रधान हो नही सकते! हाँ ज्ञान (श्रवइय) प्रधान माना जा सकता है। “साधक 
बुद्धि-योग के श्राधार पर पुण्य और पाप इन दोनों कर्मों को त्यागता हे” इस सिद्धान्त 
के अनुसार यदि कर्मो को ज्ञान के बल-भूते पर त्यागने का उपदेश है फिर मला 
कर्म करने का प्रयोजन ही क्या है? यह प्रश्‍न का तात्पर्य है। 


श्रोमगवांस्तुत्तरं ददाति-- 


मोक्ष-लक्ष्मी संपन्न मगवानु (कृष्ण) प्रश्‍न का उत्तर देते है-- 


लोकेऽस्मिन्द्रिविधा निष्ठा एरा प्रोक्गा मयानघ | 
ज्ञानयोगेन सांख्यानां कर्मयोगेन योगिनाम ॥३॥ 


श्रनघ == हे निर्दोष श्रर्जुन ! सांख्यानाम्‌ = ज्ञानियों का 
स्मिन्‌ = इस संसार में ज्ञान-योगेन = ज्ञान द्वारा 
मया = मैंने, च = और 
पुरा = पहले Re 
घोगिनाम = योगियों का 
द्विविधा = दो प्रकार का 
निष्टा = साध्य (साधन को परिपक्व कत्रपोरेमः त. ) तिष्कोले) कम आग 
श्रवस्था ) (द्वारा) 
प्रोक्ता = कहा है 


लोके एषा हुयी गतिः प्रसिद्धा । सांख्यानां ज्ञान प्रधानं योगिनां च कर्मति। 
सया तु संकंव निष्टोक्ता ज्ञानक्रियामयत्वात्संवित्तत्वस्थेति भाव: ॥।३॥ 


१, तहि इति क० पाठः प्रक्षालनाद्धि पकंस्य दूरादस्पर्शनं वरम' इति न्यायात । 


[प्रध्याय; ३] साषाटीकोपेतः <१ 


संसार में ये दो मार्ग प्रसिद्ध हैं। सांख्यवादियों मे ज्ञान की प्रधानता ह 
और योग-मार्ग में कर्म ही प्रधान है। पर मैंने वह उपयु क्त निष्ठा-- साधना एक 
ही मान कर कही है क्योंकि ज्ञान और किया इन दोनों का स्वरूप संवित्तत्त्व हे । 
या यू कहें कि संविततत्त्व में ज्ञात मी है, क्रिया मी! यह भाव है, इस इलोक का । 


तथाहि 
इस भाव को स्पष्ट करते हैं-- 


> C+ र > 
न कर्मशामनारम्मान्मेष्कम्यः पुरुषोऽश्नुते । 


न च संन्यसनादेव सिद्धि समधिगच्छति ॥४॥ 


पुरुषः = मनुष्य, । खच = और 
कर्सणाम्‌ = कर्मो का । च = नहीं 
भ्रनू-श्रारम्भात्‌ == श्रारस्भ हीन करने से संस्यसनातु = कर्मा को त्यागने से 
नैष्कर्म्यम्‌ ¬ निष्कमंता (नाम वाली एव = ही 

अवस्था) को सिद्धिम्‌ = मोक्ष र्व सिद्धि को 
स = नहीं गव्हा, क 

| सम्नप्रधिगन्छति न प्राप्त करता 

अशनुते == प्राप्त करता है । है । 


नहि कश्चित्क्षणमपि जातु तिष्टत्यकरमंक्रत्‌ । 
कायेते द्यवशः कर्मं से प्रक्रतिजेगशेः ॥४॥ 


हि = क्योंकि सर्वः हि 55 समी व्यक्तियों को तो 
wr RE तयव) प्रइति-जे: ) अङ्कति से उत्पन्न हुए 
र गुणे, = (सत्त्व, रज और तम 
तु == कर्मों | नाम वाले) गुणों से 
क्षणम्‌ == क्षण-मर । 

गपि = भी । श्रवशः == बरबस होकर 
प्रकर्म-कृत्‌ु == बिना काप किए कर्म == काम 

न = नहीं कार्यते == कराया (ही) जाता है। 
तिष्ठति न= रहता | 


८२ श्वीमद्धगवद्गी तार्थं संग्रहः [अध्यायः ३) 
ज्ञानं कर्मणा रहितं न भषति, कर्म च कोशलोपेत ज्ञानरहितंन भवति । इत्ये 


कमेव वस्तु ज्ञानकमंणी । तथा चोबतं 
'न क्रियारहितं ज्ञानं न ज्ञानरहिता क्रिया । 
ज्ञानक्रियावितिष्पन्न श्राचार्यः पशुपाशहा' ॥। 
इति । सस्माज्ज्ञानान्तवंति कर्मापरिहायेम्‌; थतः यत्ततः परवश एव कायवाङः- 
सनर्सा परिस्पन्दात्मकत्वात्‌ ग्रबञ्यं किचित्करोति ॥४॥ 


ज्ञान, कर्म के बिना कोई माने नहीं रखता प्रीर कोशल-्पुवंक किया गय! 
कर्म भी, ज्ञान के बिना क्रिया नही जाता। इस प्रकार ज्ञान और कर्म एक हो 
वस्तु है। यही तो कहा है-- 

“ज्ञान, क्रिया के बिना हो नहीं सकता, क्रिया का ज्ञात के बिना होना 
श्रसंभव है । शान और क्रिया के सर्मो (रहो को जानते वाला श्राचाय जीव के 
बन्धन को काट सता हे” 


इस लिए ज्ञान में अवस्थित कर्म, या यू कहें कि ज्ञात से प्रेरित कमं, 
त्यागे नहीं जा सकते। क्‍योंकि मनुष्य विश हो कर शरीर, वाणी और मन की 
चेष्टा ओं के कारण कुछ न कुछ (कर्म) करता ही रहता है। 


कमन्द्रियाणि संयभ्य य आस्ते मनसा स्मरन । 


इन्द्रियार्थान्विमूढात्मा *मूढाचारः स उच्यते ॥६॥ 


विमूढ-श्रात्मा = मोह में पड़ा हुआ । मनसा = मन से 
यः = जो (व्यक्ति) स्मरन्‌ = सोचता 

हु ॥ 'स्त न रहता है 
कर्म-इच्द्रिधाणि = कम-इन्द्रियों को ह हेला ६, 

सः = 
i ee i es Sh मूढ-प्राचार: मूर्खो के से व्यवहार 
| 
इन्द्रिय-भ्र्थातु = इन्द्रियों के (शब्द आदि) | कार 
भोगों को डच्यत जन कहलाता है। 


१ मिथ्याचार इति 


ग5 पाठ० 


[श्रध्य़ाय ३] माषाटीकोवेतः: ८३ 


कर्मेखियइचेन्न करोति, भ्रवदयं तहि मनसा करोति । धत्युत सूढाचारः-- 
मानसानां कर्मणामत्यन्तसप रिहायेत्वातु ॥६॥॥ 


(कोई भी ब्यक्ति) यदि हाथ पैर नेत्र आदि कर्म-इन्द्रियों के द्वारा कोई 
कार्य त भी करे, फिर भी भ्रवश्य मन से संकल्प-विकल्प करता ही रहता है। 
(ऐसा व्यक्ति साधक त कह लाकर) मुढ-आचार वाला-- मोह के वश में आकर 
ही श्राचरण करता है। क्योंकि मत के संकल्प-विकल्प रूप कर्म तो, बिल्कुल ही 
त्यागे नहीँ जा सकते। 

यस्विन्द्रियाशि मनसा नियम्यारभतेऽजुन । 
Wen छोज भू Pe ~ ; 
कर्म न्द्रियः कमेयोगमसक्कः स विशिष्यते ॥७। 


घर्जुन == हे भ्रजुन ! | कर्म-्योगम्‌ == कर्म-योग की 
४५ जु | त्‌ 
ग्र: तु = जो (व्यक्ति) | ग्रारम्यत == साधना करता हैं 
मनसः = मन से | श्रघक्तः = (विषयों को मोगते हुए 
इन्द्रियाणि == इन्द्रियों को | भी हि से ) न्यारा 
F | ( होते के कारण) 
नियम्य = सिधा कर | का |“ 

| विद्चिष्पते = विशेष (कोटि का) 
४45 < गो | 
कर्मेर्द्रियेः == कर्म-इन्द्रियों से | ठहरता है ! 


कर्मसु कियमारोषु न ज्ञानहानि:-- मनसोच्व्यापारे यत्त्रपुर्षवत्कमंण: क्रियमाण- 
त्वात्‌ ॥७॥ 

कमें, ढब से किए जाएँ तो ज्ञान का कुछ भी नहीं विगड़ता। (किसी भो 
कायं में उस कार्य के प्रति) मानसिक संलस्तता को छोड कर यन्त्र-पुरुष की माति 
(राग, द्वेष से रहित होकर केवल कर्तव्य जान कर) कर्म किये जाएँ तो (वह साघक 
श्रेष्ठ माना जाता है 1) 
श्रत:--- 
इस लिए-- 


नियत कुरु कम त्वं कमं ज्यायो ह्यकमंशः | 
शरीरयात्रापि च ते न प्रसिद्धय दकमंणः ॥८ 


८४ श्रीम-द्भगवद्गीतार्थसंप्रहः [अ्रध्या4: ३ | 


त्वम्‌ - तुम ज्यायः == श्रेष्ठ है 

नियतम = शास्त्रों के आदेश के अनुसार, च्च = य्रौर 

बसे = कर्म कर्मणः = कर्म त करने से 

कुरु = करी ते = तुम्हारी 

हि == क्योंकि शरीर-यात्रा = शरीर की ढोइन्धुप 
प्रपि = मी तो 

ग्रकमंण: = कर्मं न करने की अपेक्षा 
न = नहीं 

कर्मी == कर्म करना ही प्रसिद्धयत्‌ = हो पाएगी । 


नियतं ~ शास्त्रीय कर्म कुरु शरीरयात्रामात्रस्यापि कर्माधीनत्वात्‌ 11८1 


शास्त्र में कहे गये कर्मो को करता जा क्योंकि शरीर को स्वस्थ रखने के 
लिए कर्मो का ही आश्रय लेना पडता है। यतः सभी ब्यवहार कर्मो के ही अधीन हैं । 


धत:--- 
क्योंकि-- 
0 हि 0 
यज्ञाधात्कमेशोऽन्यत्र लोकोऽयं कमबन्धनः । 
र्‌ 
तदर्थं कमं कोंन्तेय मक्तसद्धः समाचर ॥8॥ 
यज्ञ-प्रथात्‌ = यज्ञ की भावना से कर्सबन्छनः = कर्मो द्वारा बंधा 
(किए जाने वाले) जाता है। 
न्ते = हे ज्‌ [न 
कर्मणः == कमं के सिवाय कालि ह 
मुक्तसङ्गः तू लगाव से छूट कर 
अन्यत्र = श्रन्य सांसारिक कर्मो में हि ७ 
(लगा हुआ ही) तदर्थम्‌ = केवल परमात्मा के 
निमित्त 
अथम = यह 
कर्मी = कर्म 
लोकः == मनुष्य सभ-श्राचार = करते रहो। 


यज्ञार्थात्‌ अ्वइयकरणोयात्‌ अन्यानि कर्माणि बन्धकानि। श्रवड्यकतंव्यं मुक्ता 
फलसज्भतया करियमाणं न फलदम्‌ । €॥ 


[ध्यायः ३] माषाटीकोपेत; दण 


यज्ञ के लिए -- म्रवश्य करने योग्य कर्मो को छोड़ कर दूसरे कर्म बन्धक 
हैं। आवश्यक कर्म (मी) यदि कामताओों को लालसा छोड़ कर किए जाएं तो 
(बांधने वाला) फल नहीं देते । 


सहयज्ञाः प्रजञासूष्टा पृरोवाच प्रजापतिः । 
अनेन प्रसविष्यध्वमेष वोउस्तिष्टकामधुक्‌ ॥१०॥ 


प्रजापतिः = ब्रह्मा ने, | ग्नेन = इस यज्ञ पे (तुम समी) 
पुरा == (कल्प के) आरम्भ में | प्र-सविष्यध्वमू == फूलो फलो, 
सह-यञ्चाः = यज्ञ-सहित एषः == यह यज्ञ 
प्रजाः = प्रजा की ba 

f के इष्ट-काम- | मन चाहे कामनाओं 
वा. स सृष्टि कर धुक्‌ को देने बाला 
उबाच = (उत से) कहा कि | श्रम्तु = होगा । 


प्रज्ञापतिः परमात्मा प्रजाः सहैव कर्मभिः ससर्ज । उक्तं च तेन प्रजानां 
क्सस्य एव प्रसवः सन्तानः, एतान्येव चेष्टं संसारं मोक्षं वा दास्यन्ति। सङ्गात्‌ 
संसारं मुक्तसङ्गस्वान्मोक्षम ।।१०॥ 


परमात्मा जब सृष्टि के प्रारम्भ में जीवों की कर्मो सहित उत्पन्न करने लगा 
तो उसने अपनी प्रजा से कहा कि कर्म करने से तुम्हारी उत्पत्ति तथा संतति स्थिर 


और चिरजीवी होगी) इसके प्रतिरिक्त ये कर्म, तुम्हें सांसारिक ग्रभीष्ट पदार्थो को 
प्रौर मोक्ष को भी देंगे। कर्मो की आसक्ति से पुनर्जन्म मिलेगा और अ्रतासक्त-- 


निष्काम कर्म से मोक्ष मिलेगा । 


यत्र येषां मोजप्राधन्यं तरेव विषयाः सेव्या इत्युच्यते 


इन यज्ञ आदि कर्मो में जो व्यक्ति मोक्ष को ही प्रधान लक्ष्य मानते हैं 


उन्हीं के लिए विषयों का उपमोग करता उचित है। यही कहते हैं 


द्द्‌ श्रीमद्धगवदूणो तार्थसं ग्रह: [श्रध्याय; ३] 


देवान्माग्यतानेन ते देवा भट्लयन्तुवः । 
परस्पर भावयन्तः श्रेयः परमवाप्स्यथ ॥११॥ 


तेन = इस यञ्च द्वारा परस्परम्‌ = (इस तरह) एक दूसरे 
देवान्‌ = इन्द्रियों की का 
हे भावयन्तः = भावना करते हुए 
साध्यतः = भावना करने से (उर i है 
भोगों का सेवन करवाने से) (त्वम्‌} == तुम 
तल त वे | 
॥ परम्‌ = सर्वोत्तम (पारमाथिक) 
देवाः = इद्धियो 
वः = तुम्हें (भावना करेंगी) अर्थात्‌ श्रेयः व= कल्याण को 
ग्रभीष्ट फल प्रदान ग्रवाष्ह्यथ = प्राप्त करोगे । 
करेंगी । 


देवा:--- क्रीडनशीला इर्द्रवृत्तयः करसश्वर्यो देवता रहर्यजञास्त्रप्रसिद्धाः, ता 
्रनेन कर्मणा तपंथत-- यथासंभवं विषयान्मक्षयतेत्यर्थः। तृप्ताश्च सत्यस्ता वो--युष्मान्‌ 
ग्रात्मन एव स्वरूपसात्रोचितापचर्गान्‌ भावयन्तु स्वास्मस्थितियोग्यत्वत्‌ । एवमनवरत 
व्युथानसमा धितमयपरम्पराया सिन्द्रियतर्षणतद।त्मसा-द्भावलक्षरो परस्परभावने सति शीघ्रमेव 
परमं श्रेयः पर परभेदविगलनलक्षणं ब्रह्म प्राप्स्यथ 11११1! 


क्रीडा करना ही जितका स्वभाव है उन इन्द्रियों की वृत्ति को 'देब' कहते 
हें। जो करणोश्‍वरी देवियां (दाव आदि रहस्थ शास्त्रों में प्रसिद्ध हैं) उन्हें इन (विषयो 
से संबद्ध) कर्मो से तृप्त करो (झौर) यथा संभव (संभवानुसार) विषयों का सेवन 
करते रहो। थह अर्थ है। तृप्त होने पर वे इन्द्रिय देवियां तुम्हें अवश्य आत्म- 
स्वरूप-प्रथनात्मक मोक्ष-फल को देंगी। (उनको) भावनो करने सै-- उन्हें खिलाने 
पिलाने से (वे तुम्हें) स्वात्म-स्थिति के योग्य बनायेंगी। इस प्रकार निरन्तर व्युत्थान 
गोर समाधि के क्रम में जब तुम स्वयं इच्द्रियों को तृक्ष करोगे तो इस भांति 
आत्मसात्‌ कराते वाले भादान प्रदान से, भेद-वाद को नष्ट करते वाले अति उच्च 
कल्श्राणःप्रर ब्रह्म को शोध ही प्राप्त करोगे। 


न केवलमित्थमपवर्ग यावत्तिद्धिलाभेऽप्यघं मार्ग इत्याह 
यह मार्ग न केवल मोक्ष-प्राप्ति के लिए हो कहा गया है अपितु लौकिक 
सद्धि को प्राप्त करने के लिए मी यही मार्ग है। यही कहते है" 


[अध्याय: ३] माषाटीकोपेतः दड 


ष्टान्कामान्हि वो देवा दास्यन्ते यज्ञभातिताः । 
तंदत्तानप्रदायेभ्यों यो भुङ्क्ते स्तेन एएसः ॥१२॥ 


यज्ञ-भाविताः = यज्ञ से तृप्त की गई एभ्य: नन इन इन्द्रियों को 
देवा: == इन्द्रियां, श्रप्रदाय == दिये बिना F 
चः =` तुम्हें हि = ही 

इष्टान्‌ == मन चाहे। | यः - जो 

कामान्‌ == भोगों को भुङक्ते - (भोग) भोगता है 
द'स्यन्ते == देंगी। (प्रतः) सः = वह (तो) 

ते. .= उन के द्वारा त्तेन: एब == निरा चोर है। 


दत्तात्‌ = दिये हुए (सुखों को) 


य्ञर्तावतानि ही इच्द्रियाणि म्थिति बध्नन्ति यत्र काप ध्येया:विति! श्रल एष 
तद्व्यापारे सति तेषां विषयाणां स्पृतिसंकल्पध्यानादिना भावा: विषया इन्द्रियेदैव दत्ताः 
यदि तेषामेव उपभोगाय न दीयन्ते तहि स्तेनत्नं-- चौर्यं स्याद्‌ छदाचारित्वात । उक्तं 
हि पूर्वमेव भगवता  मुंढाचारः स उच्यते’ इति। श्रतोऽयं वाक्यार्थ:-- यः सूक्लोपायं 
सिद्धिमपवर्ग दा प्रेप्च्रति, तेन इन्द्रियकौतुकन्तृत्तिमात्रफलतयेव शोगा यथोपनतभा।सेव्या 
इति 1१२॥ 


यज्ञ - ग्रर्थात्त शब्द, स्पर्शं आदि विषयो से तृप्त की गई इन्द्रियां ही किली 
भी उद्देश्य की सिद्धि में टिक जाती हँ 1 ऐसी स्थिति में विषय तो, स्मृति, संकल्प, 
घ्यात आदि द्वारा ही संभव हैं प्रत: विषय तो इन्द्रियो ही की देन है या 
गू कहें कि ये विषय इन्द्रियों की प्रणालियों से ही प्रकट होते हैं यदि उन्हीं 
इन्द्रियों को भोग चखाये न जाएं, यही तो चोरी ठहरी, छल-कपट की बात ठहरी। 
पहिले भी तो भगवानु ने कहा है कि “वह तो मूढ आचरण वाला कहलाता हैँ ।” 
सार यह हैं कि जो (साधक सहज रूप से संसार या मोक्ष की सिद्धि को चाहता 
हो उसे चाहिए कि बह इन्द्रियो की कुतुहलता को शान्त करने के लिए ट्वीउपस्थित 
ओगों को सहज छप में यानी यथोचित रूप में सेवन करे | 


८५ श्रीमद्भगवद्गी वाथेसंग्रहः [प्रध्याप; ४] 


यज्ञशिष्टाशिनाः सन्तो मुच्यन्ते सर्वकिल्त्रिवेः 
भुञ्जते ते त्वघं पापा ये पचन्त्यात्मकारणात्‌ ॥१३॥ 


यज्ञ-शिष्ट- इन्द्रियों को विषयों का पापा: == दुष्ट (जीव) 
ग्रशितः _ भोग कराने के बाद जिस 
_ आत्म-यज्ञ की प्राप्ति होती आत्म- __ अपने (व्यक्ति-गत भोग 
है उसी का अनुभव करने कारणात्‌ के) लिए ही 
वाले 
पचन्ति = सचेष्ट रहते हैं 

सन्तः == जो श्रेष्ट पुरुष हैं (वे) ते तु = वे वो 
सवं-किल्विषेः = समी पापों से प्रथम = पाप ही को 
च्य न्ते = उनल हें 
मुच्यन्ते छूट जाते हैं भुञ्ज ` ज आयतिः ह 
ये = जो 


ग्रवशयकर्तव्यतारूपशासनमहिमायातान्मोगान येऽञ्चन्ति श्रवान्तरव्या पारमात्रतया, प्रत- 
एव च पृथरफलत्वाभाव'ङ्कतया। अथ च-- इन्द्रियात्मकदेवणण तर्पणलक्षेणयज्ञात्‌ श्रवक्षिष्टम्‌-- 
अन्त; सारस्वात्मस्थित्यानन्दलक्षणविधसं येञ्चतन्ति-- तत्रारूढा भवस्ति तदुपादेयोपायतया 
तु बिषयभोगं वाञ्छन्ति, ते सर्वकिल्विषे:--- शुभाञुभेर्मुच्यन्ते । ये तु श्रात्सकारणादिति 
—भ्रविद्यावञ्ञात्‌ स्थुलमेव विषयभोगं परत्वेन मन्वानाः 'ग्रात्मार्थभिदं बयं कुम इति 


कुबंत। त एव श्रघं-- शुभाशुमात्मकं लभन्ते ।। १३।। 


जिन कर्मो का करना आ्रावश्यक है, ऐसे कर्मों का विमाग करने वाले शास्त्र 
में कहे गये भोगों को जो गौण रूप से ही मोगते हैं गौर इसी कारण से पृथक 
फलों के विशेष अंगों का परित्याग करते हैं । 


थवा इन्द्रिय देवताओं को (विषयों का भोग कराना ही) जो तर्षण रूप 
यज्ञ हैं उसे कराकै शेष बचे हुए आनन्द रूप चरू (हुतशेष) का जिस श्रवस्था में 
भक्षण होता है, उस अवस्था में स्थित रहते हें रौर उसी को ग्राप्त करने के लिए 
बिषय-भोगों का सेवन करते हैं वे सब पापों से शुभ तथा अशुम (कहलाने वाले) 
दोनों प्रकार के फलों से मुक्त होते हैं। 


अब जो केवल अपने लिए ही अविद्या के वश में पड़ कर, स्थूल-विषध- 
भोगों को ही सर्वोच्च मानते हैं तथा इस भावना से कम करते हैं कि “हम ग्रात्मा 


[श्रध्याय; ३ माषाटीकोपेत: व्ह 


के लिए ही समी कार्य कर रहे हैं" ऐसे जीव ही शुम तथा अशुभ कमं के बन्धत 
में पड़ कर पाप मोगते हैं। 


अन्नाङ्कवन्ति भूतानि पजन्यादन्नसंभवः । 
0 प 
यज्ञाङ्गवति पजेन्यो यज्ञः कमसमुङ्टः ॥१४॥ 


प्रश्नात = (षट्‌ -कंचुक नामक) अन्न से पर्जन्यः = मोक्ता, 

भतानि = (भिन्न-भिन्न) प्राणी यज्ञात्‌ = (प्रात्मा को तृप्त करने 

ड ति वाले) यज्ञ से 

जीत व. बके भवति == उत्पन्न होता हे 

रद ‘2 उ द्र ` पौ 

भ्रश्न-संभव: स षटू-कंचुक की उत्पत्ति यज्ञः = वह (स्वात्म) पज्ञ 

पर्जन्यात्‌ = (मोक्ता रूपी) बादल से कर्म-मम्‌-उद्भवः == कर्मो से ही 
होती है। संभव है । 


कमंब्रक्मोद्धरं विद्धि अल्माक्षरसमुद्धबम्‌ । 
तस्मात्सवंगत॑ ब्रह्म नित्यं यज्ञे प्रतिष्टितम्‌ ॥१५॥ 


कर्मे == कर्मों को (तुम) तस्मात्‌ = इस प्रकार 
2 सर्व-गतम्‌ = सर्वव्यापक 
बरह्म-उद्भवभ == ब्रह्म से उत्पन्न हुआ (हो) 1 
ब्रह्म = परमात्मा 
विद्धि = जान लो। ठो 
नित्यम्‌ - सदा हूँ 
ब्रह्म = ब्रह्म, यज्ञे = (विद्या श्रोर अविद्या के 
श्रक्षर =प सदा रहते वाले संवित्‌ से उछाल प्रे सुन्दर बने हुए) 
यज्ञ में 
सम्‌-उः्वम्‌ = उत्पन्न हुझा है। प्रतिष्ठितम्‌ == ठहरा हे । 


भ्रचातृ--श्रविभागभोग्यस्वभावात्‌ कथडिचन्मायाविद्याकालाद्यनेकापरपर्यायात भूतानि 
विचित्राणि अवन्ति। तञ्चान्नं पर्जन्यात-- श्रविच्छिन्नसंवित्त्वभावादात्मन: भोषतृतन्त्रात्म- 
लासत्वा्भोध्यतायाः। स च पर्जन्यो भोक्ता यज्ञात भोगक्रियायत्तत्वाऱ्द्रोक्तृत्वस्थ । 
भोगक्रिया च कर्मण: --- क्रियाशक्तिस्वातन्द्रबलात्‌ । तञ्च स्वातन्त्रयम्‌-- श्रविच्छिन्नमपि 
प्रनक्षच्छिन्नानन्तस्वातस्त््य एर्णसमुच्छलन्महेश्वरभाबपरमात्मब्रह्मसंस्यज्ञवज्ञात । तञ्च उच्छलदच्छा 


६७० श्रीम द्भगवदूगीतार्थ सं ग्रहः [अध्याय) ३] 


नाच्छादितेश्वर्थ ब्रह्म भ्रक्षरात्‌-- प्रशान्ताशेषेश्वयंतरज्ञात्संविन्मात्रात्‌ । इत्येवं सुव्यवस्थि- 
तोऽयं यज्ञः षडरं चक्र वाहयन्‌ ध्ररात्रयसन्धानादपवर्गम्‌ श्ररात्रयतन्त्रणाद्व्यवहारमासुत्रथति। 
इति विद्याविद्योज्लासतरङ्गसुभगं ब्रह्म यज्ञे एव प्रतिष्ठितम्‌ । श्रव्ये तु-- श्रन्नं तावद्वीर्य- 
लोहितक्रमेण भूतकारणम , अन्न च वृष्टिद्वारेण पजन्यात्‌ , सोऽपि? यज्ञात , यज्ञः 
क्रियातः, सा च ज्ञानपूर्वेका, ज्ञानमक्षरात्‌ , इति। श्रपरे' तु-- भ्रन्तम्‌-- श्रद्ममानं 
विषयपञ्चकमाश्चित्य भुतानि-- इन्द्रियाणि, विषयाश्चात्मस्फुरितरूपाः। श्रत श्रात्मेव 
विबयोवभोगेन पोष्यते । ग्रतश्च सवगतं ब्रह्म कर्मणि प्रतिष्ठितम्‌ --- तन्मयत्वात्तस्य !। १५।। 


माया, विद्या, काल श्रादि भ्रतेक तत्व जो अविभक्त रूप में ही भोगे जा 
सकते हैं अन्न कहलाते हैं। इसी माया, कला ग्रादि ग्रनेक मिन्न नामों वाले मोग्य 
रूप भश्रन्न सै श्रनेक प्रकार के प्राणी उत्पन्न होते हैं। वह (माया भ्रोदि), प्रश्न 
मेघ से-- सदा रहने वाले संविद्रव भीकता से उत्पन्न होता है। यतः सभी भोम्प- 
पदार्थं भोक्ता (प्रमोता) के अधीन ही रहते हैं। बह भोक्ता रूप पजन्य (बादल) 
यज्ञ से उत्पन्न होता है। वह मोग-क्रिया भी, कर्मो से क्रिया-शक्ति रूप स्वातन्त्र्य 
से उत्पन्न होती है । वह विभाग में बटा हुआ स्वातन्त्र्य भी (वास्तव में) उस भ्रनवच्छिन्न, 
स्वातन्त््य-पूर्ण ब्रह्म से उत्पन्न होता है जो सर्वत! विकसित परमात्मा ही माना गया 
है । वह सब और से ही विकास-पूर्ण, निर्मल, प्रताच्छादित, ऐश्वर्य से युक्त बहा से 
अक्षर से अर्थात्‌ उस संवित स्वप से उत्पन्न होता है, जिस अक्षर में समी ऐकवणं 
की तरंगे एकदम शान्त बनी होती हे । इसी प्रकार भली-भाँति सुव्यवस्थित यह यज्ञ 
छः भ्रराम्रों वाले चक्र को घुमाता है। जिन में पहिले तीन ग्रराम्रों से संसार के 
व्यवहार को चलाता है भ्रौर अ्रन्य तीन ग्ररामओओों से मोक्ष को देता है । इस प्रकार 
विद्यो तथा भ्रविद्या की उल्लसित तरंगों से सुशोभित बना हुआ ब्रह्मा, यज्ञ मे ही 
ठहरा है । 


कई इसका श्रथ यू करते हैं-- प्रन्न, प्राणियों के बीय॑ श्रोर रक्त को बढाता 
है। मन्न, वर्षा के द्वारा बादल से उत्पन्न होता है। यज्ञ करने से वह बादल 
पृथ्वी पर बरस्ता है। बहू बादल भी यज्ञ से उत्पन्न होता है। यज्ञ, त्रिया से 
किया जाता है। क्या भी ज्ञान के द्वारा की जातो हे और ज्ञान अ्रक्षर-- ईश्वर 


से उत्पन्न होता है । 


१ सोऽपोत्यनन्तरम्‌ “अग्नौ प्रास्ताहुतिरादित्ममेति, ततो वृष्टिः इत्यधिकः पाठः क० 
ख० घ० पुस्तकेषु । 
२ ल्यञ्लोपे पञ्चमीति पक्षमाञ्चित्म ब्याचक्षते । 


[भ्रध्यायः ३] भापादीकोवेत. 8१ 

श्रव्य टीकाकार यू कहते है-- श्रन्न- भोगने में आये हुए शब्द, स्पर्श, रूप, 
रस और गन्ध इन पाँच विषयों के आधार पर प्राणी-- इन्द्रियां उत्पन्न होती हैं। समी 
बिषय, आत्मा को स्फुति देने बाले हैं। अतः विषयों के मोगने से ग्रात्मा ही की 
पुष्टि होती है। इसलिए सर्वव्यापक अहम, कर्मो (के करने) में ही ठहरा है 
क्योंकि ब्रह्मा कमं-मय, (स्पन्दसय) है । 


+ AE ० न पु 
एवं प्रवर्तितं चक्र नानुवत्यतीह य! | 
अघायुरिन्द्रियारामी मोघं पाथं स॒ जीवति ॥१६॥ 


पार्थं == हे अर्जुन ! | स वह 
यः र जो इह = इस संभार में 

PA ग्रघ-अ्ायुः = पाप का जीवन जीने 
एवम्‌ = इसी रीति से बाला, 
प्रबतितम्‌ = चनाए हुए इन्द्रिय-प्रारामः == इन्द्रियों के सुख 

में लगा हुआ, 

चक्रम्‌ = (यजच्प) चक्र के मोगम = व्यर्थ बेकार ही 
न श्रनुबतंयति = श्रनुसार नहीं चलता हे । जीवित == जीता है। 


यस्त्वेवं नाद्धीकरोति स पापमयः । यतः स इन्द्रयेष्वेव रमते नात्मनि ॥१६। 
जो, इस प्रकार (यज्ञ-मावना से कमे) तहीं करता है, वह पापी है । क्योंकि 
वह इन्द्रियो घौर उनके विषयों मे ही लगा रहता है, भ्रात्मा में नहीं। 
यश्चात्मरतिरेद स्यादात्मतप्तश्च मानवः | 
आत्मन्येव च सन्तुष्टस्तस्य कायं न विद्यते ॥१७॥ 


यः च = प्रब जो तस्य = उसे 
मानवः == मनुष्य, 
ग्रात्म-रतिः एव == श्रात्मा में ही रमण | कार्य = (डोई) काम करना 
करता हो। दयते शेष नहीं 

ब्य न्ड ष न रहता 

श्रात्म-तुतः च == प्रात्मा में ही रहता हो i र 
(वह तो श्राप्त- 

झात्मनि एव _ और श्रात्मा में ही काम है 1) 
सन्तुष्ट, च | सन्तुष्ट 


स्याद्‌ = हो 


] 


AY 


६२ श्रीम द्ू गवदगीतार्थ घ॑ ग्रह; | अध्यायः 


= कि गे कि 
नंब तस्य कृतेनार्था नाकृतेनेह कश्चन | 
न चास्य सर्वभृतेषु कश्चिदर्थव्यपाश्रयः ॥१८॥ 


तस्य = ऐपे (श्राप्त-काम) पुरुष का, | कदचन {प्रर्थः) == कोई ग्रपना प्रयोजन 
का होता है 
इह == इस संसार में नच = और न 
कृतेन = काम करने से भरस्य = ऐसे सिद्ध व्यक्ति के 
| 
एव = मी त 00 ४ 
सर्व-भूतेषु = प्राणि-वर्गं से 
श्रर्थः न = कोई प्रयोजन नहीं है । कझ्चित्‌ = कोई 
न ~ नहीं | अर्थ- वि-अप | >> वाथ का 
| ग्राश्नय संबन्ध 
| 


न (भवति) = नहीं होता। 


ग्रात्मरतेस्तु-- कर्मेन्त्रियव्यापारतयंव कुर्वतः करणाकरणेषु समता! श्रत एव 
नासो सूतेषु किचिदात्मप्रयोजनमपेक्ष्प निग्रहानुग्रहौ करोति, अपितु करणोयमिदम्‌-- 
दृत्येतावता ॥ १८॥। 


आत्मा में लगाव रखने वाले पुरुष को यू कहें कि इद्रियों से काम लेते 
“वाले व्यक्ति को कर्मों का करता या न करती एक समान ही प्रतीत होता है। 
इसी लिये यह श्रात्म- प्रयोजन से किसी को शाप रूप निग्रह श्रौर दयामय ग्रनुग्रह 
नहीं करता, भ्रपितु कर्तव्य जान कर ही वह सभी शास्त्रीय कर्मो' को करते हुए 
सक्रिय रहता है । 


Tw ७ ०. ट्र 
कमंशंव हि संसिद्धिमास्थिता जनकादयः । 
लोकसंग्रहमेवापि संपश्यन्कतुमहसि ॥१६॥ 


जनकादयः == जनक श्रादि लोक-संग्रहम्‌ == लोक-व्यवहार को 
हि = मौ संपश्यनु अपि = देखते हुए भी 
कर्मणा एव = कमं करने से ही (त्वम्‌) == तुम्हें 

संसिद्धिष्‌ = उच्च सिद्धि को कर्तुस एव == कर्म करना ही 


ग्रास्थित्ञाः = प्राप्त हुए हैं (म्तः) | श्रहेसि = चाहिए) 


| ्रष्यायः ३] माषाटीकोपेतः 8३ 
तदत्र कुर्वतामपि सिद्धो जनकादयो दृष्टान्तः ॥१६॥ 


इसी कारण यहाँ कमे करते वाले पुरुषों की सिद्धि के आधार पर जनक 
आदि (कर्मे योंगियों) का दृष्टान्त दिया गयो । 


यश्चदाचरति भ्रेष्ठस्तत्तदेवेतरो जनः | 
स॒ यत्प्रमाणं कुरुते लोकस्तदनुवर्तते ॥२०॥ 


श्रेष्ठः = मान्य-ध्यक्ति, (श्राचरति) = भ्रनुकरण करते हैं । 
यत्‌ यतृ = जो (भी) कुछ fo Uni हे UA 
यत्‌ = जिस {भ्रांचरण) को 
ग्ाचरति = ग्राचरण करता है 
प्रमाण = प्रमाणित 
इतरः = अन्य 
कुर्ते = करता हे 
ES FF लोकः = अन्य लोग 
तत त = उसका ततै 
अ. तव-श्रनुवर्तते = उसी के पीछे पीछे 
एव = ही चलते हें । 


१ [ ~ ५.५ 
न में पार्थास्ति कतंव्यं त्रिषु लोकेषु किचन | 
नानवाप्तव्यमवाप्तच्यं ग्रमतेज्थ च कमेशि ॥२१॥ 


पार्थ = हे श्रर्जुन ! भ्रस्त = है 
से = मुझे अन-भ्रव-श्राप्तष्‌ == पत; मुभे प्राप्त 
त्रिषु == तीनों त क 
वर 
लोकेषु == लोकों में | ग 
नवा श्राप्व्यसू >> पाने को बही 
किचन = कोई भो | के 
ग्रथ च = फिर भी 
कतंब्यसु == कतव्य (कर्म) करते वाला कर्माणि = कर्म करने में 
ने = नही प्रवर्ते = लगा ही रहता हुं । 


यदि ह्यहं न तेयं जातु कर्मण्यतन्द्रितः । 
मरम वर्त्माचुवर्तेरन्मनुष्णाः पार्थं सवशः ॥२२॥ 


श्४ श्रीमद्भूगवद्गीतार्थ सं ग्रह: [भध्याय: ३ | 
पार्थं = हे प्रजूंन ! मनुष्याः == मनुष्य 
अहम्‌ = मैं सर्वशः = प्रायः 
यदि == यदि मम = मेरे ही 
जातु = कभी 
वर्त्मा = (रास्ते पर 
अतन्द्रितः = सावधान होकर अनुसार) 
कर्मणि = कर्म 
ह कल अनुवतरन्‌ = चलेंगे । (वे भी कमं 
करना छोड देंगे । ) 
बतेयम = करूँ (तो) 
fa र 
उत्सीदेयुरिमे लोका न कुर्यां कम चेदहम । 
संकरस्य च कर्ता स्यामुपहन्यामिमाः प्रजाः ॥२३॥ 
[इत्मेवस ) -- अतः इस प्रकार उत्सीदेयुः == कहीं के नहीं रहेंगे 
चेत = यदि च = ओर (मैं) 
त सकरस्य = वर्णन्सकर का 
अहस मै 
कर्म कमं कर्ता = हेतु 
न = नहीं स्थाम बनू गा (तथा) 
: = इं डी 
कुर्याम्‌ = करूँगा (तो) न्य व हो 
| प्रजाः == मनुष्यों को 
RE, उपहन्याम्‌ -- नष्ट-भ्रष्ट करने का 
लोका = (सभी) लोग कारण बनूगा। 
७ छि ७ 
तस्मादसक्गः सतत कायं कम समाचर | 
९ 
असक्को ह्याचरल्कम परमाप्नोति पूरुषः ॥२४॥ 
तप्मत == इस लिए कर्म == कर्मा को 
सततम्‌ = सदा समाचर "> करो 
प्रसक्तः - असंग (बेलाग होकर) हि = क्योंकि 


कार्प :८ शास्त्रीय 


पुरुषः = पुरुष तो 


[अध्याय ३] साषाटो को पेतः ६% 


ग्रसकतः = श्रासक्ति के बिना परम = परम-धाम 
हि (मोक्ष) को 
कर्म == कम 
श्राप्बोति == प्राप्त करता है । 
श्राचरन्‌ = करते हुए (ही) 


सक्काः कर्मण्यविद्वांसो यथा कुन्ति भारत | 
कुर्याद्विद्वांस्तथासक्रश्रिकीपुलोकसंग्रहम्‌ ॥२५॥ 


भारत = हे अजुन ! लोक-संग्रहम्‌ == लोगों का कल्याण 
यथा न जैत चिकीपु: == चाहता हुग्रा 

कसणि == कमं में विद्वान्‌ = ज्ञानी, 

सक्ताः = (हृदय से) लगे हुए प्रसक्तः = बेलाग होकर (कर्तव्य 
श्रबिद्वांसः == श्रजञाती (जन) मात्र समझ कर) 
कुन्ति = (कर्म) करते हैं बम क 

तथः == वैसे (ही) कुर्यात्‌ == करे। 


प्राप्तप्रापणीयस्य परिपूर्णणनसोऽपि कमंप्रबुत्तौ लोकानुग्रहः श्रयोजनम्‌ - इत्यत्र 
श्रोभगवानात्मानमेव हृष्टान्तोकरोति। तस्मादसक्त एव करणीयं कम कुर्यात्‌)1 किच 
विवितवेच; कर्म चेत त्यजेत्‌ तल्लोकानां दुर्भेद{ एवेकप्रसिद्धपक्षशि थिलितास्थाबन्धत्बेनाप्र- 
रूढिलक्षमो जायते। यतः कर्षवासनांच न मोक्यु' शक्नुवन्ति ज्ञानध।रां च नाश्रयतुम्‌ । 
श्रथ च शिथिलोभवन्ति ।।२५। 


पाने योग्य लक्ष्य को पाकर जो कृतकृत्य हो चुका हो, वह भी बमं, इसी- 
लिए करता है कि लोगों का भला हो। इसीलिए यहाँ भगवानु स्वयं अपना ही 
दृष्टान्त देते हैं। श्रत: बेलाग होकर ही कर्मो को करना ठीक है। 


दूसरी बात यह है-- जो झपसे लक्ष्य पर पहुंच गए हैं वे यदि कमं करना 
छोड दे' तो शास्त्र में कहे गए प्रसिद्ध यज्ञ ग्रादि कर्मो के करने की परिपाटी ढीली 
पड जाएगी आर दुराग्रह रूपी पापमय कर्म ही का बोलबाला होगा। क्योंकि ऐसे 


१. दुराग्रहः इत्यथं ! 


हद श्रीस द्धगवद्‌गीतर्थसंग्र ह; | प्रध्यायः ३| 


(अविवेकी) ने तो कर्म की वासना ही से छुटकारा पा सकते हैं, नहीं ज्ञान का 
श्रासरा ले सकते हैं। प्रत्युत वे ढीले पड जाते हैं। 


यंतस्ते न सम्यग्ज्ञानेन पूताः; श्रतो बुद्धभेदनंविचालनं तेषां परमोऽनर्थं इत्य- 
नुश्नहाय भेदयेन्न-धियमेषाम्‌; तदाह 


यतः वे (श्रज्ञानी) सम्यक ज्ञान की प्राप्ति से पबित्र नहीं हुए हैं भ्रतः 
उनकी बुद्धि को डाँवानडोल करने से उनका बहुत ही श्रहित होगा। उतके झले 
को दृष्टि में रख कर उनकी बुद्धि को विचलित नहीं करना चाहिए। यही कहते हें - 
कस ~ + 0 
न वुद्धिमेदं जनयेदज्ञानां कम्सद्विनाम्‌ । 
च 0 त्र 
जोषमेत्सवकर्माशि विद्वान्युक्गः समाचरन्‌ ॥२६॥ 


युक्तः ला योग में स्थित (श्रपितु) = (प्रत्युत) 
विद्वान्‌ = विद्वान्‌ सवे-कर्माणि = सभी कर्मो को 
कर्म -संगिनाम = कर्मो में लगाव रखने 

वाले समाचरन्‌ = करता हुआ (उन्हे) 
प्रश्नानास == श्रज्ञानियों को भी यथा-उचित कमं 

न करने के हि 

बुद्धिभेदम == बुद्धि में गड-बड 000 
जनयेत न == पैदा म करे। जोषयेत्‌ = प्रेरित करे। 


स्वयं चेवं बुद्धयमानः कर्माणि कुर्यात्‌ । नच लोकानां बुद्धि भिन्द्यात ॥२६॥ 


इस प्रकार ग्रनासक्त बनकर कर्मो को (विवेकी जन) स्वयं करता जाए, 
पर श्रज्ञानी जनों को ग्रद्वत-कथा कह कर उन की बुद्धि को विचलित न करे। 
(अथवा) लोगों की बुद्धि को शास्त्रीय कर्मों के करने से विचलित न करे। 


श्रज्ञानमित्युक्त ; तदज्ञत्वं दर्शयति 


अज्ञान का वर्णन तो उपयुक्त श्लोक में किया गया। (रब वह अज्ञता क्या 
है) उस अज्ञता का वर्णन करते है--- 


प्रकृतेः क्रियमाणानि गुणः कर्माणि भागशः । 
अहंकारविमूढात्मा कर्ताहमिति मन्यते ॥२७॥ 


| ३] माषाटीकोपेत; €्छ 


कर्म तो विसूढ-आत्मा = जिसकी श्रात्मा 
प्रकृति के अपने स्वरूप को खो 
चुकी है, ऐसा ब्यक्ति 
सत्त्व, रज तथा तम नाम वाले 
गुणों से ही । भ्रहम्‌ = “में ही 
न यथा-समश कर्ता = काम करने वाला हूँ” 
क्रममाणानति = किये जाते हैं इति = ऐसा 
== (किन्तु) अहंकार से मन्मते = मानता हे । 


अहंकार 
प्रकृतिसंबन्थिभिगुणे:--सत्त्वादे: किल कर्माणि क्रियन्ते । मुढकचाह कर्तेत्यध्यवस्थ * 
मिथ्येवात्मानं बध्नाति ॥२७॥ 


सत्य तो यह है कि प्रकृति के सत्त्वगुण आदि (रजोगुण तथा तमोगुण) से 
समी कर्म किए जाते हैं। मूर्ख तो मैं ही सभी कर्म करने वाला हैँ! ऐसे निश्चय 
से म्रपने को बेकार में बाँधता है। (अतः शुम रौर ग्रशुभ कर्म की जंजीरों में 


जकड़ा जाता है) । 
तत्ववित्त महाबाहो गुशकभेविभागयोः । 
गुशा शुशाथें वसेन्ते इति मत्वा न सञ्जते ॥२८॥ 


महाबाहो = हे अजुन ! गुण-श्र्थे == [ग्रपने अपने) सस्व, 
रज और तम रूप 
गुण-कमं- | गुण और कर्मो के विभाग प्रकृति में 
विभागयोः | ˆ का 200 
ब्तेन्त न= रहते है 
9 तत्त्व-वित्‌ ६३५ मर्मज्ञ, इति ज ऐसा 
मत्वा = मान कर 
तु = तो ल 
पह समझता है कि ET i  (" यो + 
(यह बु | सञ्जते न मन कमो में बा न्ह 
गुणा: == (ये ) गुण | जाता ! 


१, ग्रध्यस्य, इति घ० पाठः । 


६८ श्रो मद्भगवद्‌गीतार्थ संग्रहः [अध्यायः ६] 


गुणकर्मंविभागतक्तववितु: , प्रकृतिः करोति, मम किमाधातप्‌--- इत्यात्मानं 
मोचयति ॥ २८। 


गुणों और कर्मो के विमाग-तत्त्व कौ जानने वाला (व्यक्ति) तो यह मानता 
है कि प्रकृति ही सभी कार्य करती है, फिर इस में मेरा क्या? इस बिचार त 
(वड्‌) अपने को मुक्‍त करता है। 


कर्मर्सङ्गिनामित्पुक्तःद्‌, तत्‌ कर्मे्सङ्कित्वं दर््ाघति । 


कर्मो में सक्त पुरुषों को बात हो चुकी, अब कमं में ग्रामबित क: 
बात छेड़ते हैं। 


प्रकृतेगंशसंमूढाः सञ्जन्ते गुशकरेसु । 
तानकृस्स्दबिदो मन्दान्कृत्सनविन्न विचालपेत्‌ ॥२६॥ 


गुण-संमुढाः == गुणों से मोहित बने हुए मन्दान्‌ = पू क्षो 
पुरष, 
की क्या कृत्स्नवित्‌ = अच्छी प्रकार जानने 
ग त मे वाला (ज्ञानी पुरुष) 
गुण-कर्मस == गुणों और कर्मो में 
सज्जन्ते = लिप्त होते हैं, न्‌ | = कहीं मटका ने दे; 
बिचालयेत्‌ | 
तान्‌ = उन 
्क्कत्स्तिविदः = अच्छी प्रकार न समभने 
वाले 


प्रकृतिसंबन्थिभिगुणं सत्वाः कृतघु क्स्‌ मूढा: सञ्जन्ति सत्वादिगुणमाहात्म्यात्‌ । तस्माद्यः 
सन्‌ जुशेत कर्माणि इत्युबतम्‌ ॥२९॥ 


प्रकृति से संबन्धित सत्त्व ग्रादि गुणों के द्वारा किए गए कर्षो में (ही) ग्रज्ञानी 
जन लगे रहते हैं। यह इन सर्वादि गुणों का प्रभाव है। इसलिए ज्ञानी को 
चाहिए कि वह स्वयं कमं करता हुआ, ग्रज्ञानियों को भी कर्म करने की प्रेरणा करे । 


तत्र कथम्‌, इति स्फुरयति । 


तब वहू (ज्ञातो कर्मो को) किस भावना से करे-- इस को स्पष्ट करते हैं--- 


[अध्याय ३] माषाटीकोवेत: ee 


मथि सर्पाशि कर्माणि सन्यस्याध्यात्मचेतस। | 


क 


निराशीमिममो भूत्वा युध्यस्व विगतज्वरः ॥३०॥ 


्र्जुन ! = (हे प्रजुन) निर्‌-ममः = ममता से रहित 
ग्रध्यात्म-चेतस = मुझ में लगे हुए मन 

i हाई भुत्वा == बन कर 

वाले होकर 
सर्वाणिन्कर्माणि = समी कमं । बे _ (मोह के) खर से 

न ज्वर! छुटकारा पाकर (तुम 

मयि हू मुभे त तुम) 
सं्यग्य = अपंण करके युध्यस्व == युद्ध में कूद पडो 
निर-अजशी: - आशा से रहित (झौर) ( द्ध करो) । 


मयि सर्वाण कर्माणि 'नाहुं कर्ता! -- इति संन्यस्य, “स्वतन्त्र: परमेश्वर एव 
सर्वेकर्ता नाहं कदिचित्‌'-- इति निरिचत्य लोकातुग्रहं चिकोर्षुलेकि,च:र युद्धात्मकममुतिष्ठ । ३०॥ 


मुझ (प्रभु) में ही समी कर्मी का त्याग करे, “मैं कर्ता नहीं हुँ” इस 
दृष्टि से सभी कमं (करता हुत्रा भो) मुभी पर छोड दे। “सब कुछ करने वाला 
तो ईश्वर है! मैं तो कोई मी नहीं हूं ।” ऐसा निश्‍चय करके लोगों पर अनुग्रह 


करते की इच्छा रखने वालो (तथा) लोक-मर्यादा के अनुकूल युद्ध-संबन्धी कर्म 
(तू) किये जा । 


थे मे मतमिर्दै वित्यमनुपतेन्ति मानदाः । 
ड क्र स OC (ह 
शरद्वावन्तोउनख्यन्तो मुच्यन्ते सवकमंभिः ॥३१॥ 


श्रद्धाबन्त: == श्रद्धा से युक्‍त मतम्‌ == उपदेश का 
नित्यम्‌ == संदा 
श्रन्‌-ञअसूयन्तः == किसी से भी ईर्षा न ne 
करते हुए श्रनुवतेन्ति = पालन करते हैं 
10 त ते > वे 
मानवाः == मनुष्य, सवे-कर्मभिः न्= सभी (पाप-पुण्य 
से = मेरे रूपी) कमों से 


इदमू = इस मुच्यन्ते = छुटकारा पा जाते हैँ । 


१०० श्रीम-दूगवद्गीतार्थ॑संग्र हः [प्रध्यायः ३] 
एतञ्च सतमाशित्य यः कठिचद्यात्किचित्करोति, तत्तस्थ न बस्थकमू । 


उपयुक्त सिद्धान्त का प्राशय लेकर जो कोई (ज्ञानवान्‌) जो मी कुछ कार्य 
करता है वह (कर्म) उसे बांधते बाला नहीं बनता । 


ये त्वेतदभ्यत्रूयन्तो मानुवतेन्ति मे मतम्‌ । 
© ४५ £ हक = 
सवेज्ञानविमूठांस्तान्दिद्रि नष्टानचेतसः ॥३२॥ 


ये. हु क जो अ | तात == उन 
श्रभि-सुयन्तः = इप हृष्टि वाले सर्वज्ञान- | 25 सभी ज्ञानों से भ्रनमिज्ञ 
भ्रवेतत: = सूर्ख जन विमूढान्‌ बने हुम्नों को (तुम) 
मे च मेरे नष्टान्‌ = (जन्म-मरण के चक्र में 
एतत्‌ = इस (ज्ञान के) फंसने के कारण) 
दद नष्ट हुआ (ही) 
मतस्‌ श्रादेश का 
त k बिद्धि = समझो। 
न अनुवर्तत्ति = पालन नहीं करते हैं, 


एतास्मिस्तु ज्ञाने ये न श्रद्धालवस्ते विनष्टाः श्रविरतं जन्ममरणादिभयभावित- 


त्वात्‌ ॥३शा 

इस (उपयूक्त) ज्ञान के प्रति जो श्रद्धा नहीं रखते, वे तो गये, कहीं के 
नहीं रहे, क्योंकि उन्हें मरने जीने का भय निरन्तर लगा ही रहता है। 

सदृशं चेष्टते स्त्रस्याः प्रकृतेज्ञानिवारपि । 

प्रकृति यान्ति भूतानि निग्रहः कि करिष्यति ॥३३॥ 


ज्ञानवान्‌ == ज्ञानी भुतानि = सभी प्राणी 
अवि ._ भी प्रकृतिम्‌ -- अपने गुणों के ग्रनुसःर 
प्रकृति को (ही) 
स्वस्याः = श्रपनी यास्ति = जा पहुंचते है: (इस में 
प्रकृतः == प्रकृति के i भला कोई) 
निग्नरहः 55. रोक-टोक 
सहम्‌ = अनुसार (हो) किम्‌ = क्या 


चेष्टते = व्यवहार करता है (तथा) करिष्यति == कर सकेगा ¦ 


F 


[ग्रध्यायः ३: माषाटीकोपेतः १०१ 
योऽपि च ज्ञानी “न तस्थ व्यवहारे भोजनादौ विपर्यासः कङ्चित्‌, अपितु सोऽपि 


सत्वायुचितभेव चेष्टते। एवपेत्र जानन्‌ यतो भूतानां-- पृथिव्यादीनां प्रकृता विलयः, 
श्रत्मा चार्ता नित्यतुञ्तः, इति कस्य जन्सादिनिग्रहः ॥।३३॥ 


अब जो ज्ञानी है उसे मोजन आदि ब्यवहार में ग्रज्ञानियों की प्रपेक्षा कोई 
(विशेष) श्रन्तर नहीं होता श्रपितु बह भी सत्त्व ध्रादि गुणों के अनुसार (श्रपती 
प्रकृति से) ही व्यवहार करता हैं। वहू तो यही जानता है कि (मरने पर) 
पृथिवी आदि पांच महाभूत श्रपनी-ग्रपनी प्रकृति में लीन हो जाते हैं। गात्मा 
शरकर्ता श्रौर ब्दा मुक्त है, तो जन्म आदि बन्धन किसे होगा 1 


कथं तहि बन्धः ? इत्यसुच्यते । 


(जब ग्रात्म।, भ्रकर्ता भ्रौर सदा मुक्त है तो) फिर यह जन्म-मरण का 
बन्धन केसे ग्रा उपस्थित होता है? यही कहते हैं- 


इन्त्रियस्येन्द्रियस्यार्थे रागद्वेष व्यवस्थित । 
तयोने वशमागच्छेत्तो दस्य परिपन्थिनो ॥३४॥ 


इन्द्रिवस्थ = इन्द्रिय के गच्छेत्‌ = श्रा जाना ( क्योंकि) 

राग-द्रेषों == राग-द्वेष तो शरस्य = इस साधक के 

इन्द्रिय स्य-अर्थे = इन्द्रिय के विषय ही में तौ = वे (दोनों) 

व्यवस्थितो = टिके हुए हैं हि = तो 

तथोः रू उन दोनों को परिपन्थिनो = (परमाथ रूपी मार्गे 

वशम्‌ = पकड में में) रोडा अटकाने 
वाले शत्रु हुँत ` 

न = नहीं हे 


श्रेयान्स्वधर्मो परिगुणः परधर्मात्स्वनुष्टितात । 
स्वधर्म निधनं श्रेयः परघमोदियादपि ।॥३५॥ 


१. तदुक्‍तं-- 'लौकिके व्यवहारे हि सदृशौ बालपण्डितो’ इति 


१०२ श्रीम:ड्रगवदगी तार्थसं ग्रह [भ्रध्याय: ३] 


सु-अनुष्ठितातू == प्च्छी प्रकार भ्राचरण पर-धर्म-उदयात्‌ == व्यवहार धर्म के 
किए हुए मड़कीला तथा सुख- 
प्रद दिखने पर 
पर-धर्मात्‌ = पराये धर्म से अपि = मी 


ग स्व-धमे = ग्रात्म-धर्म में 
विगुण! == बिशेष गुणों वाला 


निधनम्‌ = मरना (मर्थात्‌) मृत्यु- 
स्व-धमंः = श्रात्म-धर्म (ही) पर्यन्त आत्म-धर्म में 
रहना ही 


श्रेयान्‌ == उत्तम है। . 
श्रम; = कल्याण कारक हे। 
संसारी च प्रतिविषयं राग द्वेषं च गुह्हाति। यतः कर्माणि श्रात्मलतृ- 
कष्येव विसुढत्व मिमन्यते, इति सममपि भोजनादिव्यवहारं कुवंतोर्ञानिसंसारिणोरस्त्ययं 
विशेष:। श्रयं न; सिद्धान्तः-- सवथा मुक्तसंगस्य स्वधमंचारिणो नास्ति कञ्चित्पुण्य- 
पापात्सको बन्ध: । स्वघर्मो हि हृऱ्यादनपायि 'स्वरसनिख्ढ एब। न तेन कश्चिदपि 
रिक्तो अन्तुर्जायते- इत्यत्य।ज्यः । ३५ 


संसारी तो हर विषय में राग श्रौर द्वेष को ग्रहण करता है। (प्रति पदार्थ 
को राग भ्रोर द्वेष की दृष्टि से देखता है!) इसी प्रकार मूर्ख-अज्ञानीं होने के कारण 
वह समी कामों को प्रेपने द्वारा किया हुय्रा हो जानता है। (इस के उलट ज्ञानवान्‌ 
सभी कार्यों को भ्रनासक्त वनकर ही करता है।) अत; भोजन आदि का व्यवहार 
एक समान होने पर मी, ज्ञानी प्रोर संसारी जन में यही अन्तर है। 


हमारी मान्यता तो यह है-- ग्ात्म-धर्म में ठहरते याले (तथा) पूर्ण रूप 
है प्रसंग प्रासक्ति से रहित) बने हुए पुरुष को तो पुण्य-पाप रूप बन्धन तनिक 
मात मी नहीं छू पाता। कारण यह कि स्वधमं तो उसके हृदय में ऐसा जम 
चुका है कि वह किसी मी प्रकार बिछुड न पाये, वह तो उसके भात्म-रस में 
दृढ हो छुका है। (इत्र) कोई मी जीव इस धात्म-घमं के बिना रह नही सकता 
श्रतः यहे पारमाथिक स्व-धर्म त्यागा नहीं जा सकता। 
भ्रजुंन उच।च 


अथ केन प्रयुक्नोऽयं पापं चरति पूरुषः । 
अनिच्छमानोऽपि बलादाक्रम्येव नियोजितः ॥३६॥ 


१, निगूढ एवेति कन पा० 


[श्रष्यायः ३] माधाटीको पेत; १७३ 


अर्जुन बोला 

प्रथ == मला श्रयम्‌ = यह्‌ 
अनिच्छमानः == न चाहते हुए पृष्ष: = व्यक्ति 
श्रपि = भी 

केन = किस तै 
बलाद्‌ = जबरदस्ती 
भ्राक्रम्थ = घिरा हुआ प्रयुक्त: = प्रेरित होकर 
इव = सा पापम्‌ = पाप 
नियोजितः = भोंका गया चरति = करता है। 


पाप पापतया विदन्नपि जन: कथं तत्र प्रवर्तते? इति अ्रइनः। श्वस्य प्रहन- 
स्पोत्यानेष्यमाश १: -- स्वघर्पो यदि स्वहृदयादनपायित्वादत्याज्यः; कथं तह्य धर्माचरणमेवा- 
मिति। कोऽयं स्ववर्मो नाम, पेनारिक्तो जन्तुः-इत्युक्तं भबति ॥।३६।। 


पाप को पाप जानकर भी मनुष्य क्यों पाप करने लगता हैं। क्यों इस 
में प्रवृत्त हो जाता है? इस प्रश्न के उठने का भ्राशय यह है-- यदि स्व-धर्म 
अ्रनिवाये होने के कारण हृदय से छोड़ा नहीं जा सकता तो (जीव) झधर्म का प्राचरण 
क्यों करने लगता है? स्वधर्म है क्या? जो सदा मनुष्य के साथ ही रहता है। 
ऐसा प्रसंग उठतो है। 


अत्रोत्तरं सत्यपि स्वधमे हृदिस्थे प्रागन्तुकावरणहृतोऽयं विप्लवः, न तु तदभावकुतः, - 
इत्याशयेन ¬ 


इस फा उत्तर यू" है- यह तो मानी हुई शात है कि स्व-धम तो हूदब 
में ठहरा ही रै रिन्तु धाने जाने वाले काम, क्रोध प्रादि प्रज्ञान से ही इस धात्म- 
धर्म में बाढ प्राजाती है किन्तु यह नहीं कह सकते कि ग्रात्म-धर्मं का अभाव होता है । 
इसी भ्रमिप्राय से भगवान्‌ कहते हैं 


श्री भगवानुवाच 


काम एष क्रोध एष रजोगुणसमुद्भवः 
महाशनो महापाप्मा विद्धयेनमिह वेरिणाम्‌ ३७॥ 


१०४ श्रीम-द्भगवद्गीताथंसं ग्रह; [अध्याय: ३३ 


श्री भगवान बोले 


रज:-गुण-सम | रजोगृण से उत्पन्न महा-पाध्मा = बडा पापी हैं। 
उद्भवः बना हुआ ॥ 
इह = यहाँ (परमार्थ में तो तुम) 
एष: == यह ह्‌ ( उँ 
` एनम्‌ = इसे 
कामः = काम है 
एषः च = श्रौर यह वेरिणम्‌ न (अपना) शनु 
Fr 
कोधः - क्रोध वद्ध = जान लो 
महा-श्रशनः = बहुत कुछ तिगलने वाला | 


(फिर भी तृप्त न होने वाला) ( 


द्वाभ्यामेतच्छब्दा स्यामनयोरत्यन्ताबेषम्यं सुच्यत, एतो च कामक्रोधौ तित्यसंबरिध- 
नावन्योन्याविनाभावेन बर्तत इत्येकरूपतयेव व्याचष्टे। एष च महस्य-- सुखस्य श्रज्ञवो 
--प्रासकारक;; यतः पापस्य हेतुत्वाच क्रोध एव पापदायी। एनं च वैरिणं प्राज्ञो 
जानीयात्‌ ॥ २७।। 


“यही काम और यही कोव, --इस इलोक में दो बार श्राए हुए एतद = 
शब्द से यह सूचित किया जाता है कि यह काम और क्रोध एक दूसरे के. सांथ 
अभिन्न हैं अतः इन में किसी प्रकार का आपस में अन्तर नहीं। ये काम तथा 
क्रोध नित्य सम्बद्ध होकर परस्पर जुड कर ही रहते हैं। इसी झाशयसे एक वचन 
प्रयोग करके इस श्लोक में इन दोनों की व्याख्या की है। यह काम-क्रोध महात्‌ 
परम सुख (प्रात्म-सुख) को खाता है श्रर्थात्‌ समाप्त करता है ध्रौर महान पाप का 
हेतु होने से यह क्रोध ही पाप को देने वाला है। म्तः बुद्धिमान्‌ को जानना 
चाहिए कि यही काम श्रोर यही क्रोध (परमार्थी. जिज्ञासू का) शत्रु है। 


सनु श्रर्थायुपयगातक ज्ञातस्वलूपं च वस्तु हार्द सुशकं भवेत्‌-¬ इत्यभिप्रायेणार्जुत 
उवाच-- 


यह जो काम-क्रोध पारमार्थिक बस्तु का घातक है उसी का वास्तिविक 
रूप जाना जाय तो वह सहज ही त्यागा जा सकता है। उसी अभिप्राय से अर्जुन 


a 


[अध्याय: ३] माषाटीकोपेतई १०५ 
अर्जुन उवाच 
७ + रर © 
भवत्येष कथं कृष्ण कर्थं चेव विषते । 
किमात्मकः किमाचारस्तन्ममाचक्ष्च प्रच्छतः ॥३०॥ 


भ्रजुंन बोला 
कृष्ण! == हे कृष्ण! कि-प्रात्मक: == स्वरूप (इस का) 
क्या हे? 
एषः == यह (काम-क्रोध) दै 
किमृ-श्राखार; == व्यवहार इस का 
कथम्‌ = कैसे कैसा है? 
तत्‌ = वह (समी इसके लक्षण 
मथति = उत्पन्न होता है? ग ह्‌. चि ) 
सम्‌ = मुझ 
कथम्‌ च _भ्रौर कसे बढता सा पृच्छतः == पूछने वाले को 
विवर्धते इव (दिखाई देता) है? 


भ्राचक्षव == बताइये । 


श्रस्य चोत्पत्तौ कि कारणं, वर्धते च को हेतुः, स्वरूपं चास्य कोटक, उत्पन्नो 
१रूढिभुतइच किमाचरति-- कि करोति? इति प्रश्‍न; ॥३५८॥ 


इस (काम-क्रोध) की उत्पत्ति का कारण क्या है? इस की बढ़ोती कसे 
होती है? स्वरूप इस का केसा है? उपपन्न होकर रूढ-- जड़ जमाने के बाद 
यह कैसे आचरण करता हे । यह प्रश्‍न हैन 


श्रत्रोत्तरं-- श्री भगवानुवाच 

इन प्रश्नों का उत्तर भगवान्‌ /(क्रम-पूबंक) देते हैं-- 
एप सूक्ष्म: परः शात्रुदेहिनामिन्द्रियेःर सह । 
सुखतन्त्र इवासीनो मोहयन्पाथे तिष्ठति ॥३६॥ 


पार्थ == हे प्रजुँन ! सह = समेत 
इन्द्रियैः = इन्द्रियों एषः == यह (क्षाम, क्रोध) 


१. हढीभूतश्चेति क० पाठः । 
२. इन्द्रियेषु ह-- इति ग० पाठः 


१०६ श्रीमं-द्टगव द्गीतार्थसंग्रहः [श्रध्यायः ३] 


देहिनाम्‌ = देहधारी मनुष्यों का सख-तन्त्र = सुख के फैलाव पर 
परः = सब से भयंकर (तथा) आसीनः इव = मानो चढ कर 
सूक्ष्मः = न दिखाई देने वाला सुक्ष्म मोहयन्‌ == मोहित करते हुए 
शत्रुः = शत्र है। तिष्ठति == ठहरता है । 

एष -तावत्सुक्ष्मः-- उत्पत्तिसमपेऽलक्ष्य ईद्र्येषु । एवं च वतमानः सुखं 


तन्त्रयितुमिबोत्पद्यते, वस्तुतस्तु दुःखमोहमय:-- ताससत्वात्‌ । श्रतएव मोहयन ॥३९। 


इस काम-क्रोध का पहिला रूप तो सूक्ष्म हे क्योंकि उत्पत्ति के समय इन्द्रि 
के प्रदेशों मे यह दिखाई नहीं देता। बाद मे इस प्रकार अपनी स्थिति को जमाता 
हुआ सुख के आभास का तान्ता सा फंलाता है। वास्तव में इसका निजी 
स्वरूप दुःख भ्रौर मोह से युक्त ही हे तभी तो तमोमय है। इमी प्रमिप्राथ से इलोक 
में कहा है कि यह पुरुष को मोहित करता है । 


कामक्रोधमयो घोरः स्तम्महषसमुद्धवः । 
अहंकारोऽभिमानात्मा दुस्तरः पापकर्मभिः (४०) 


स्तम्भ-हष-सम्‌-। _ अपने कुल के अभिमान । श्रभिमानात्मा -- श्रभिमान स्वरूप 
: ण प से ती 

उद्धव, के कारण हर्ष से भ्रहंकारः == यह श्रहुंकार 

उत्पन्न, 


(ऐसा दँ कि) 
काम-कोध-मयः = काम और क्रोव वाला | दाप-्कर्ममिः -- पाप-कमो के शन चरण 


घोरः -- मयंकर से (पापियों के द्वारा) 


दृस्तरः = (इसे पार करना) 
बहुत कठिन है। 


स्तम्भः--: कुलाद्यभिमानः। तत्कृतो यो हर्षः - श्रहमीहशः, इति। श्रत एउाहृ 
--प्रहकारः इति ॥४०॥ 
कुल सादि का प्रमिमात स्तम्म कहलाता है। इस कुल के प्रभिमान से 


उत्पन्न जो यह हर्ष होता है कि मैं ऐसा (रूपवान, धनवान, तथा उच्च कुल में) 
उत्पन्त हुआ हूँ ॥ इसी अमिप्राय को लेकर कहता है कि यह (काम-कोध-गंहकार) 


रूप है । 


ग्रध्यायः २] भाषाटीकोपेतः १०७ 


हर्षमस्य निवत्येष शोकमस्य ददाति च। 
भयं चास्य करोत्येष मोहयंस्तु मुहुमहुः ॥४१॥ 


एष! = यहु काम मुहूः मुहुः = बार बार 

भरस्य = इस (पुरुष के) मोहयन्‌ = मोह में डाला (श्रा 
हदम्‌ wn एष: = यह (काम) 

'निवत्यं == हटा कर 

स्य == इसे श्रस्य = इस (जीव को) 
होकस च = शोक ही | भयम्‌ == भय 

ददाति == देता है। (इस मांति) | करोति = उपजाता है। 


श्रत एव च गर्बाद्र्धतेऽभिमानस्वभावः, सुखबुद्धिप्रकारेण च्च जायते, इति त्रयः 
प्रश्नाः परिहृता; !1 ¦ १11 


इसी कांरण तो ऐसे गर्वंसे इस का यह प्रभिमात करने का स्वभाव बढता 
ही जाता है। इस (काम) की उत्पत्ति (विषयों में) सुख की लालसा रखने से 
होती हृ । इम प्रकार तीन प्रश्‍नों को तिपटाया गया । 


स एष कलुपी क्षुद्रशिछद्रप्रक्षी धनञ्जय । 
रजः प्रवृत्तो मोहात्मा मनुष्याणामुपद्रवः ॥४२॥ 


धनञ्जय हे श्रजूंन ! छिद्र-प्रक्षी == (मानव की) दुबंलताप्ों 
को टटोलने वाला 

हिः ¬ वही (और) 
एषः = यह (काम-क्रोध) छ गढ़ से 

मोह-आत्मा = मोह में डालने वाला 
कलुषो = कलंकित (बनकर) 
क्षुद्रः == नीच मनुष्याणाम == मनुष्यों में 
रजः-प्रवतः = रजोगुण से उत्पन्न हुय्रा उपद्रवः == ऊट-पटांग मचाता है: 


स॒ एष इति च्छिद्राणि प्रेक्षते-- अमुना च्छिद्रेणास्येहलोकपरलोकौ नाइायामि' 
इति । तथा च मोक्षधर्मेषु। 


१०८ श्रीम द्गवद्गीतार्थसंग्रह; [प्रध्यायः ३] 


श्रजुन उवाच 

यत्क्रोधनो यजते यहूदाति यद्दा तपस्तप्यते यज्जुहोति । 

वेवस्वतस्तद्धरतेऽस्य सर्वे मोघः श्रमो भवति क्रोधनस्य इति। रजसः प्रवृत्तस्त- 
मो इत्यर्थः ॥४२॥ 

बही तो यह कामात्मा क्रोध, मनुष्य के दोष रूपी छिद्रों यानी त्रूटियों को 
देखता रहता है । (इस का लक्ष्य यही होता हैं कि) इस के (दोष के) छिद्र से 
प्रवेश करके मैं इसका संसार तथा पर-लोक (वर्तमान तथा भविष्य) दोनों को नष्ट 
करूँगा । यही बात मोक्ष-धर्म नाम वाले महाभारत में भी कही है 


क्रोधी व्यक्ति जो पूजा करता है, दान देता हैं, तपस्या करता है, जो भी 
कुछ हवन करता है, भगवानु सूयं उन से किए गए कर्मो से प्राप्त होने वाले पुष्य 
को छीन लेता है, इस प्रकार कधी ब्यक्ति की समी साधना निष्फल हो जाती है। 

यह क्रोध, रजोगुण से उत्पन्न हुआ है और तमोगुण की इस में प्रधानता 
है। वही रज: प्रवृत्तः का मर्थ है। 

भूमेनात्रियते वाह्यथादशों मलेन च। 


यथोल्वेनावृतो गर्भस्तथानेनायमाइतः ॥४३॥ 


यथा = जसे उल्बेण == गर्भ-जालसे 
घुमेन = धुएं से गर्भः = गर्भ 
बह्निः = श्रग्नि श्रावृतः = ढका रहता है 
सलेन च = और गद से तथा = वैसे हो 
श्रादशः = शीशा नेन = इस ( काम-क्रोध) के 
श्राब्रियते = ढका जाता है (और) द्वारा 
वर्षा ४ जोते ग्रयमू = यह प्रात्मा 
प्रावृतः = घिरा रहता है। 


हशन्तत्रयेण द्रफ्सर्पत्वमू, प्रकार्यकरत्वं, जुगुपसास्पदत्वं चोक्तम्‌ । श्रयमिति- 
धात्मा ॥४३॥) 

(इन) तीन हृष्टान्तों (यहां काम-क्रोध के बारे में) कहा गया है कि ये 
हटाये नहीं हृटते, न करने योग्य काम करते हैं तथा घृणा उत्पन्न करते हैं। “अयम' 
शब्द प्रात्मा को जतलाता है। 


[अ्रध्याय: ३] माषाटीकोपेत: १०६ 


आत्तं ज्ञाममेयेन ज्ञनिनो नित्यवेरिणा । 
कामरूपेण कोन्तेय दुष्पूरेणानदेन च ॥४४॥ 


कोन्तेय = हे भ्रजुन ! काम-रूपेण -, विषय-वासना रूप 

ग्रतएव == इस ज्ञानिनः == ज्ञानियो के 
नित्य-वेरिणः == सदा शत्रु बते ६७ 

नलेन = अग्नि के समान (काम से) 

च == और ज्ञानम्‌ == पारमाथिक ज्ञात 

दुःप्रेण == न तृप्त होने वाले ्रावत्तम्‌ == दका हुआ है। 


कामरूप इच्छायां यतश्चरति | श्रनलेन च- अग्तिनेव पुरयितुमशक्ष्येन-- दृष्टा- 
हष्टद्वयदाहकत्वात्‌ ।।४४॥ 


'कामरूप' इसलिए कहा है कि यह (कामात्मक क्रोध) (जीव को) इच्छा 
में ही फ्तपता है। अगस्ति से इम की सहत्यता इसलिए दी गई है कि जैसे प्राग 
को तृप्त करना श्रमंमव है बसे ही यह क्रोध, इह-लोक और पर-लोक दोनों फलों 
को जला देता है । 


द ह 


इन्त्रियाशि मनो वुद्धिररूू विठ्ठानसुच्यते । 
एतेर्वि.हयव्येष ज्ञानमात्रत्य देहिनम्‌ ॥४५॥ 


इन्द्रियाणि = इन्द्रायां एषः = यह (काम) 

मनः = मन (मरौर) एते; = इन (मन, बुद्धि और 

१ ॥ इन्द्रियो) से ही 
Ra le ज्ञातम्‌ => ज्ञात को 

रस्य = इस (कामन-्क्रोध) का प्रावृत्य == ढक कर 

भ्रधिष्ठानम्‌ == श्रखाडा देहिनम्‌ = जीवात्मा को 

उच्यते = कहलाता है" बिमोहबति = मोह में फंप्राता है। 


आदो इत्दियेष्ष सत्सु तिष्ठति। बथा चक्षुषा इत्रुदृष्टठ इन्द्रियप्रदेशे एव क्रोधमा- 


११० श्रीमःद्वगवद्गीनाथंसंग्रह; [अध्याय: ३। 
स्मनो जनयति। ततो सनसि-- संकल्पे। ततो बुद्धौ निवचये । एतदद्वारेण मोह 


जनयनु ज्ञानं नाशयति ॥४५।। 


यह क्रोध, पहिले इन्द्रियों में ही अपना स्थान बनाता है। जैसे नेत्रों से 
अपने किसी शत्रु को देखने पर पहिले नेत्रों में ही क्रोध उत्पन्न होता है। (वैसे 
हो यह काम पहिले अपने उत्पत्ति का स्थांन बने हुए इन्द्रिय बिशेष में प्रकट होडा 
है) उसके बाद संकल्प, तत्पश्चात्‌ निश्चय करने वाली बुद्धि में प्रकट होता ३६ 
इन रूपों से मोह-भ्रज्ञान को उत्पन्न करता हुम्रा प्रात्म-ज्ञात को नष्ट करते! है । 
भरस्य निवारणे उपोयमाह । 


इस (काम-क्रोध) को हटाने के लिए युक्ति कहेते है” 


तस्पा'वमिर्द्रियाएयादौ नियस्य भरतषभ । 
पाप्मानं प्रजहीद्य नं ज्ञानविज्ञाननाशनम्‌ ॥४६॥ 


भरतर्षभ == हे मरत वंशिर्यो में श्रेष्ठ पाप्मानम == पाप का रूप बने हुए 


अजुन! 
बै ज्ञान-विज्ञान + _ ज्ञान और विज्ञान 
तस्मात्‌ = इस लिए नाशनम्‌ को नष्ट करने 
बाले 
स्वस्‌ = तुम 


परादौ = पहिले एनम्‌ == इस (क्रोध) को 


हि = 
नि कि $ ट £ ०. 
इन्द्रियाणि इन्द्रियों को ही प्रजहि = छोड ही दो अर्थात्‌ 
नियम्य = वश में करके (फिर) क्रोध न करो। 


तस्मादादाविर्द्रियाणि नियमधेत-- क्रोधादिकमिद्द्रियेघु प्रथम न गृह्होयात्‌ ¦ ज्ञानं 
ब्रह्म, विज्ञानं च - भगवन्मयौं क्रियां नाझयति। हि यतः, अतः पाप्म,न क्रोध त्यज । 
श्रथवा-- ज्ञानेन-मनसा, विज्ञानेन-बुद्धघा च नाशनं--वारणं कृत्वा इति क्रियाविशेषणम्‌ 
इन्द्रियेषुत्पन्नं संकल्पे न गृह्ण यात्‌ । संकल्पितं वा न निइचनुयातिति तात्पर्यस्‌ ॥४दा! 


ग्रतः पहिले तो इरद्रियों को काबू में करना चाहिए) क्रोध आदि (मानसिक) 
विकारों) को प्रारम्भ म इन्द्रियों में पन्नपने ही नहीं देना चाहिए। ज्ञान-ब्रह्मा श्रौर 
विज्ञान-मग्वाचू से संबन्धित पारमाथिक क्रिया (इन दोनों) को नेष्ट करता है। अतः 
इस पाप रूप क्रोध का त्याग करो। 


[प्रध्याय ३] माषाटीकोपेत; १११ 


झथवा-- ज्ञानविज्ञानाशनम्‌-- का अर्थ यह हो सकता है कि ज्ञानरूपी मन 
पै श्रौर विज्ञान रूपी बुद्धि से इस काम को हटाना चाहिए-- इस अर्थ को लेकर 
ज्ञानविज्ञानाशनभ्‌' क्रियाविशेषण समझना चाहिए और क्रोध शब्द का विशेषण नहेीं.1 
इस प्रकार किया-विशेषण का ग्रर्थ लेकर इन्द्रिणों में उत्पन्न हुए क्रोध को मन 
में संकलप द्वारा स्थान नहीं देना चाहिए। यदि अब संकल्प क्या हो तो फिर 
बुद्धि से उस का निश्चय नहीं करना चाहिए! यह तात्पयं है। 

प्रत्र युक्ति श्वोकद्वयेताह-- 

इस (काम-क्रोध) को जीतने की युक्ति, दो इलोकों में बहते हैं। 


इन्द्रियाणि पराण्याहुरिन्द्रियेभ्यः पर मनः । 
क 


मनसस्तु परा व्यि 


~ 


बुद्धेः परतस्तु सः ॥४७॥ 


इन्द्रियानि = इन्द्रियों को मनस: = मन से 
पराणि = विषयों से) न्य परा = परे 
32. sje f ह 
श्राहुः == कहते हैं कड अड हे 
इन्द्रियेभ्यः - इन्द्रियों से यः तु = और जो 
परम = दूसरा बुद्धः = बुद्धि से (मो) 
मन, = मन है. परतः == अत्यन्त परे है 
तु = और सः = वही यह आत्मा है} 


एवं बुद्धेः पर घुद्‌ख्वा संस्तभ्यात्मानमात्मना | 
जहि शत्रु महात्राही कामरूपं दुरासदम्‌ ॥४०॥ 


एवम्‌ = इस प्रकार संस्तभ्य = स्थिर करके 

बुद्धः == बुद्धि से (एकाग्र बनकर) 
महाबाहो = हे अर्जुन ! 

परम्‌ = श्रत क्ष्म पने 

है धड 2 (म दुर-प्रासदम्‌ == जीतने में भ्रति कठिन 
श्रात्मा को) 

काम-रूपम्‌ == काम रूपी 

बुद्ध्वा = जान कर (ग्रौर) शत्रुम्‌ = शत्रु को 

आत्मना == श्रात्मा हो के द्वारा जहि = मार डालो अर्थात्‌ इसे 


झात्मानमभ्‌ = आत्माको ्रपने भ्रधोन करो; 


(१२ श्रीमञ्धगबद्गी ता संग्रह; [अध्यायः ३] 


यत इन्द्रिधाणि इत्रुलक्षणाद्विषयादन्यानि । तभ्यइचान्यनमनः । तस्मादपि बुद्धेव्यं- 
तिरेकः । ब्रद्धेरपि यस्याग्यस्वमावत्वं स आत्मा । एवमिन्द्रियोत्पन्नेन धेन कथं मनसो 
बुद्धेरात्ममो वा क्षोभ: ? इति पर्यालोचयदित्यर्थः । रहम्यविदां त्वयमाशयः-- बुद्धेय: 
परत्र बतंते परोहहंकार:-- सव्रैमहम्‌ -- इत्यभेदात्मा, स खलु परमोऽभेदः। श्रत एव 
च परिपूर्णस्य खण्डनामावान्न क्रोधादय उदयन्ते शत; परमहुंकारं-- १परोत्साहसविदात्मकं 
गृहीत्वा क्रोधम्‌ श्रविद्यात्मानं शत्र जहीति शिवम्‌ ॥४८॥ 


यतः इन्द्रियों के द्वारा देखे हुए शत्र रूप व्यक्ति से श्रलग ही इन्द्रियां हैं। 
उन इन्द्रियों से भिन्न मन है। उस मन से भी विलग बुद्धि है और बुद्धि से 
मी अन्य स्वभाव वाला ग्रात्मा है। इस रीति से विचार किया जावे तो इरिद्रियों से 
उत्पन्न हुए क्रोध के द्वारा मन, बुद्धि और श्रात्मा को क्षोम कैसे हो सकता है? 
ऐसा बार-बार विचार करना चहि१। 


रहस्य को जानने वालों का तो यह प्राशय है-- जो बुद्धि से भी परे है 
उसे परम अहंकार अथवा पूर्णाहन्ता कहते हें । मैं ही यह सारा जगत हूं! इस 
प्रकार का जो श्रहुंभाव है वही वास्तव में पूर्ण अहन्ता रूप भ्रभेद की श्रवस्थ। हे । 
ग्रतः परिपूर्णं स्वरूप बाले मुमुक्षु के (मन में) भेद प्रथा न होने के कारण क्रोध 
ध्रादि विकार उत्पन्न ही महीं होते। श्रत: श्रति उच्च जो पर भ्रहंकार है जिसे 
पूर्णाहन्ता कहते हैं, उसका उत्साह पूर्वक पल्ला पकड के, अविद्या रूप जत्रु को मार 
डालो त्र जाके कल्य्रण होगा । 

पत्र संग्रहृश्लोक; 


धनानि दारान्देह च योउ्न्यत्वेनाविगन्छॉत | 
किं नाम तस्य कुदेन्ति क्रोधाद्याश्चित्तविश्रमः ॥३॥ 


मंग्रहरुलोक 
जो व्यक्ति धन स्त्री और भ्रपने शरीर को भौ अपने (ग्रात्मा) से ग्रत्य-मिन्त 
ही मानता है, ऐसे ब्यक्तिको क्रोध आदि मन के विकार मला बया बिगाड सकते हे । 


इति श्री महामाहेइवराचार्यं श्रभितवगुतपाद विरचिते 
श्रोम-द्भगवदगोतार्थसंग्रहे (कर्मयोगे नाम) 
तृतोयोऽध्यापः 11३1 
श्रीषहामाहेश्वराचाय॑ अभिनवगुप्तपाद द्वारा रचित 
श्रीमद्धगवद्गीतार्थ संग्रह नामक ग्रंथ का कर्मयोग नाम वाला 
दूसरा श्रध्याय समात्त हुआ । ॥ 


१. परमीत्साहमिति ख० पाठ० 


[प्रध्याय; ४] भाषाटीकोपेतः १६३ 
उँ 
भ्र 
चतुर्थोऽध्यायः 
एवं विवस्वते योगं प्रोकतवानहमव्ययम्‌। 
विवस्वान्मनवे प्राह मनुरिक्षवाकवेऽग्रवीत्‌ ॥१॥ 


श्रहम == मैं ने मनवे == मनु से 

एवम्‌ == इस प्रकार प्राह = कहा (पोर) 

श्रब्यस्‌ = (यह) सनातन मनुः = भनु ते (प्रपने पुत्र) 

योगम्‌ = योग कई मु 
= ष्वा 

वावे: 5 हेते हे ड्क्ष्वा राजा इक्ष्वाकु के 


रोक्तब्रानु = कहा धा । श्ब्रवोत्‌ == सुनया था। 
बिवस्बामू == सूर्य ने | 
एवं परम्पराप्राप्तमिमं राजपेयो विदुः | 
= 
स कालेनेव महता योगो नष्टः परन्तप ॥२॥ 


परंतप == हे प्रजुन ! सः == बही 

एबम्‌ == इस प्ररार योषः == योग 
परम्परा-प्राततम्‌ == परम्परा से पाये गए महृतः = बहुत 

इमम्‌ = इस (योग) को कालेन = समय फे बाद 
राजर्षयः == राज-ऋषियों ने इह == इस संसार में 

बिवुः - जाना (किन्तु) नष्टः = लुप्त हो गया था। 


एत्न गुकपरम्परया प्राप्तमपि अ्रह्यत्वे नष्टम्‌ , इत्यनेन मगवानस्य ञानस्य 
ढुलेभर्ता गोरवं च प्रदर्शयति ।।२॥ 


गुरु परम्परा से प्राप्त होमे पर मी बह योग, प्राजकल लुप्त ही हो गया 
हे। इस प्रकार भगवान्‌ इस ज्ञान की दुर्लभता तथा महत्ता को सूचित्र करते हैं। 


११४ श्रोमञ्भगवद्गीताथे सग्रह: [अध्याय; ४। 


स एवायं मया तेऽद्य योगः प्रोक्कः परातनः । 
भक्गोऽसि मे सखा चेतिरहस्यमेतदुत्तमम्‌ ॥३॥ 


(्रतएब) = इसी लिए से = मेरे 
सः एव श्रयम्‌ वही तो यर भक्तः श्रसि = मक्त हो 
पुरातनः = प्राचीन काल से चला श्रा रहा सो बेत 0 जो हो 
योग: = योग 
इति = प्रत: 
शरद्य == प्रब 
मया = मैं ते एतत्‌ = यह्‌ (योग) 
ते == तुम्हे उत्तमम्‌ = बहुत उनम (है और) 
प्रोक्तः = कहा [क्योंकि तुम) रहेम्यस्‌ = भ्रति मर्म का विषय है । 


भक्तोसि मे सखा चेति; त्बं सक्तो मत्परमः सखा च। च ब्देनान्वाचय! 
उच्यते । तेन यथा भिक्षाटने भिक्षाणां प्राधान्य, गवानयने त्वप्राधान्यम्‌ । एवं 
भक्तिरत्र गुरु प्रति प्रधानं, न सलखित्वमपोति तात्पर्यार्थः ॥३॥ 


तू मेरा भक्त है और मित्र मौ है। मुख्य रूप से तू मेरा भक्त है और 
गौण रूप से सला है। (इस इलोक में) च अर्थात्‌ ओर शब्द गौण अर्थ को 
जतलाने वाले भ्रन्यवाचय के प्रर्थ में लागू हुश्रा है। जसे (कोई कहे) कि “हे पुत्र 
तू मिक्षा के लिए जा श्रोर वहां से गाय को भी लेते ग्राता,” इस वाक्य में जेसे 
भिक्षा लाना ही प्रधात कार्य है, गाय को लेते ग्राता नहीं। इमी भांति गुरु के 
प्रति मक्ति का होना प्रधान है। मित्र होना (प्रधात) नहीं। यह इस इलोक का 
तात्पये है । 

श्रजुंनो मगवत्स्वर्पं जानन्नपि लोके स्फुटीकतं पृच्छति 
भगवानु के स्वरूप को जानता हुम्रा मी ग्रजुन, लोगो में उसका स्वरूप प्रकट हो, 
अत; (जान-बूक कर) पूछता है। 

्र्जून उवाच 
अपरं भवतो जन्म परं जन्म विवस्वतः | 


कथमेबं विज्ञानीयां स्वमादो प्रोक्गानिति ॥४॥ 


१. भ्रन्यतरस्यावुषङ्गिकत्वेऽन्काच्यः २. भिक्षामट गांचानय इति वाक्ये 


[प्रध्याबः ४] माषाटीकोवेतः ११५ 


अर्जुन पूछता है 
भवतः = झाप का आदी = ((प्राज से बहुत) पहिले 
न्ब = जन्म (तो) त्वम्‌ = श्राप ने 
ग्रपरम्‌ = अब हुआ हे (और) प्रोक्तवान्‌ = कहा था 
बिवस्बतः 5 सूय देवता का इति = यह मसा (मैं) 
जन्म = जन्म कथम्‌ = कँसे 
परम्‌ = बहुत पहले हत्रा है हि 
( अतः ) बिजीनीयाम्‌ = समझ पाउँ । 
एतत्‌ = इस योग को ० 
श्रीभगवानुवाच 


बहुनि मे व्यतीतानि जन्मानि तव चाजुन। 
तान्यहं वेद सर्वाणि न त्वं वेत्थ परन्तप ॥५॥ 


श्रो भगवान्‌ बोले 


अर्जुन = हे झजुन ! भहम्‌ = मैं (सर्वज्ञ होने से) 
मे = मेरे तानि == उन 
बः = गोर सर्वाणि = सभी (जन्मों को) 


बेद = जानता हूँ 
तब = तुम्हारे (तो) 


परंत्ष = हे अर्जुन ! (हां) 
बह, नि ऱ्य 5 ई अनेक त्वमू = तुम 

ज्ञमानि = जन्म न नहीं 

ब्यतीताति = बीत चुके हैं। वेत्थ = जानते हो। 


अजोऽपि सन्नव्ययात्मा भूतानामीश्वरोऽपि सन्‌ | 
प्रकृतिं स्वामधिष्ठाय संभवाम्यात्मात्ममायया ॥६॥ 


११६ श्रीमद्गवद्गीतार्थसं ग्रहः [ प्रध्याय: ४] 


अज: = जन्मा ्रव्यय-प्रात्मा -- अविनाशी 
स्वाम == अ्रपनी 
सन्‌ श्रपि = होकर भी {प्रौर) र ग 
प्रकृतिम्‌ == प्रकृति को (ही). 
भूतानाम्‌ = प्राणियों का श्रधिष्ठाय == श्राधार बना कर 
ईश्वर: == ईश्वर आत्म-मायया = योग-माया से 


(स्वातन्त्रय-शक्ति) से 
सन्‌ श्रपि होते हुए भो , _ छि 
संभवामि = (अवतार के -रूप में) 


(अहम्‌ ) = मैं . प्रकट होता हूं। 


यदा यदा हि धमंस्य ग्ल|निर्भभति भारत | 
अभ्युत्थानमधमस्य तदात्मांशं सृजाम्यहम्‌ ॥७॥ 


मारत == है अर्जुन! ्रभ्पृत्थानम्‌ == बढौती होती है 
यवा यद हि = जब जब भी तदा = तब 

धर्मस्य = धर्म की श्रहम्‌ = मैं 

ग्लानिः = हानि (म्रभावना) आत्म-श्रशञम्‌ = अपने अंश को 
भवति = (लोगों में) होती है सुज़ामि -- (श्रवतार के रूप मे) 
श्रधमंस्य च == ओर अधमं की उत्पन्न करता हूँ ! 


श्रीमगवान्किल १पूर्णषाड गुःयत्वाच्छरी रसंपर्कमा त्रर हितोऽपि स्थितिकारित्वात्कारुणि- 
कतया श्रात्मांशं सुजति। श्रात्मा-पूर्णषाडगुण्य; श्रंशः- उपकारत्वेनाप्रधानभ्तो यत्र 
तदात्मांशे- शरीरं गृह्लातोत्यर्थ: ।।७॥ 


बात तो यू है कि मगवान्‌ सर्वज्ञ आदि छः गुणोंसे पूर्ण, शरीर के बन्धन 
से रहित (निराकार) होते हुए भी, लोक-स्थिति को बनाए रखने के लिए, दयालु 
होने के नाते श्रपने गाता के भ्रंश को उत्पन्न करते हैं। ग्रात्मा तो छ; गुणों 
(सर्बेज्ञता, तृप्ति, अनादि बोध, स्वतन्त्रता, श्रलुप्त-शक्ति संपन्न घ्रोर भ्रनन्त शक्ति) 
से पूर्ण होता हे । जगत का उपकार करने के लिए प्रधान बना हुझ्रा (ईश्वर 
का) रूप जिस में वह शरीर धारण करता है भ्रंश कहलाता है। (इसे ही श्रवतार 
कहते हैं यह प्रथं है। 


१. सर्वज्ञता, तृप्तिः, प्रनोदिबोधः, स्वतन्त्रता, नित्यमलुप्तशक्तिः, ग्रनन्तशक्तिशचेति षाड- 
गुण्धम || १ धं 


षी [अध्याय: ४] भाषाटीकापेत: ११७ 


| 
| 


परित्राणाय साधूनां विनाशाय च दुष्कृताम्‌ । 
धमसंस्थापनार्थाय संभवामि युणे-युगे ॥=।। 


(श्रहस्‌) == मैं बिनाशाय = नष्ट करने के लिए 

युगे युगे = प्रति युग में (तथा) 

, साधूनाम्‌ = सज्जनों की धर्म- __ धर्म को (फिर से) 
बंधन: त विर संस्थावनार्थाय ठहराने के लिए 
दुष्कृताम्‌ च == और पापियों को संभवामि == प्रकट होता हूँ। 


>a 


जन्म कम च मे दिव्यमेवं यो वेचि तत्वतः । 


त्यक्त्वा देहं पुनर्जन्म नेति मामेति सोऽईन ॥६॥ 
अर्जुन = हे अर्जून! सः = वह 
मे = मेरा (वह) देहम्‌ = शरीर को 
bo :5. जन्सम त्यकत्वा = (मरने पर) छोड़ कर 
च = ओऔर पुन; स= फिर 
कर्म == कर्म जन्म = जन्म 
बिब्यस्‌ == दिव्य अर्थात्‌ श्रलौकिक है न नेतेही 
एबम्‌ = इस प्रकार एति == पाता 
यः == जो पुरुष माम्‌ == मुके (हो) 
तत्त्वत्तः = ठीक रूप से एति == प्राप्त करता है! 
वेत्ति = जानता है 


भ्त एवास्य जन्म दिव्यं यत ग्रात्ममायया योगप्रज्या स्वस्वातन्व्यदक्षत्या ग्रा- 
रब्धं, न कर्सेमिः । कर्मापि विव्यं-- फलदानसमर्थत्वात्‌ । यरचंबमेतत्तत्वं वेत्ति श्रात्मन्यप्ये- 
वमेव मन्यते, सोऽवश्यं भगवद्वासुदेवतस्वं जानाति 11९1 


इसीलिए तो इस (परमेश्‍वर) का यह (भ्रंश रूप) जन्म श्रालौकिक है, 
क्योंकि (यह जन्म) श्रात्म-साया तथा थोग-बुद्धि रूपी स्वातस्थ्य-शक्ति से ही निर्मित 


{१५ श्रोमङ्कगबद्गीतार्थसम्रहः [प्रथ्याय: ४ | 
हुंआ है, कर्मो से नहीं। 


(इतना ही नहीं) इस प्रभु का कर्म भी श्रलौकिक ही है। कारण यहु 
कि इस के वे सभी कमं, फल देने में असमर्थ होते हैं। जो इसी माति इए के 
तत्त्व (स्वरूप) को जानता है-- अपने में ही इसो भांति श्रवधारण करता है दष यू 
कहें कि श्रपने आत्मा को भी एसे ही मानता है, वही तो निःसन्देह भगवान्‌ दै 
वासुदेब-स्वरूप को जानता है। 


वीतरागभयक्रोधा यन्मया संद्वयपाश्रया । 
बहवी ज्ञावतपसा पूया मद्धाबमागता। ॥१०॥। 


मत-व्यपाश्रयः = (जिन साधकों ने) बहबः == बहुत से 
मेरा ही पल्ला पकड़ा ज्ञान-तपसा- ज्ञानमय तपस्या से 
है, पुता सस पवित्र हो चुके हैँ 
रौर 
सतूमया = जो मेरा ही रूप बन चुके (रीर) 
ह सत्‌- भावम्‌ = मेरे स्वरूप को 
ते == बे भ्रागता: == पः चुके हैँ । 


| 
वीत-राग-भय-॥ राग, भय और क्रोध | 
क्रोधाः स्ते छूटे हुए | 
तथा चेवं विदन्त: भन्मयत्वात्परिपुर्णेच्छत्वातू क्रोधादिरहिता निष्फलं कसं फरणीए 

कुर्वाणा बहवो मत्स्वरूपसवाप्ताः ॥१०।] 


ऐसा जानने वाले बहुत से (साधक) तो मेरा ही स्वरूप बनने के कारण 
कृत-कत्य होने से, क्रोध आदि (मानसिक) विकारों से छूट कर, निष्काम भाव से 
अपने कतेव्य को निभाते हुए मेरे स्वरूप को प्राप्त हुए हैं। 

यतः:--- 

क्योंकि-- 

ये यथा मां प्रपद्यतते तास्तयैव भजाम्यहप । 

6 सि ह टू 
मम वर्त्मानुवतन्ते मनुष्याः पाथं सर्वेशः ॥११॥ 


पार्थ त्स हे अजुनं | मास्‌ = मेरे पास घ्र्थात्‌ मेरी उरण 
पे == जो प्रपद्यन्त == आते हुँ 
यथा = जिस (भावना) से तानु "- इन्हें 


[अध्याय: ४] माषाटीकीपैतः ११९ 


ग्रहम्‌ = मैं सर्वशः = हर प्रकार से 
तथा एव 55 (उनकी भावना के अनुसार) मम = मेरे (ही) 
बे ही 
वत्मे == मार्ग पर 
भञ्ञामि == भनुग्रह करता हूँ! अकत == सतते हेत 


इसीलिए तो 
मनुष्या; == समी मनुष्य 


घे परेव बुद्धा मामाश्रयन्ते, तान्प्रति तदेव स्वछ्षं गह स्तानतुगळुभि । 
एक्सेव मदीयं मागे मन्मया श्मन्मयाइच सर्वे एवानुवर्तन्ते; नहि ज्योतिष्टोभादिरन्यो 
साः, मदीयेव सा तथेच्छा । वक्ष्यते हि “चातुवण्यं सया सृष्टम्‌, इति। श्रन्यस्त्वाहू-लिड्यं 
लट्‌ । यथा 'अतिरात्रे षोडशिनं ग़ह्लन्ति-- गह्लीयुरित्यर्थ:। एवमिहापि श्रनुवर्तैन्ते- भ्रुर 
न्निति ॥११॥ 


(किसी भी लक्ष्य को सम्मुख रख कर) जो जिस किसी भी बुद्धि सेमेरा 
श्राश्नय जेता है, उन के लिए मैं उसी (इन्द्र आदि) स्वरूप को धारण करके उन्हें 
प्रनुग्रह करता हूँ। इस माति श्रपने को मेरा ही स्वरूप समझने बाले तथा न 
समझने वाले सभी मेरे ही मार्ग (झादेश) का अनुसरण (पालन) करते हैं। स्वगं 
को प्राप्त करने के लिए 'ज्योतिष्ठोम्‌ ' आदि यज्ञ भौ अन्य मार्ग नहीं है। बहू 
भी तो उसी प्रकार की मेरी ही इच्छा है। झागे मी कहेंगे चारों वर्णों (ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वेश्य तथा शूद्र) की सृष्टि मैंने ही रची है। 


ग्रस्य तो ऐसा फहते हैं कि 'अनुबलंन्ते’ पद में विधिलिङ के अर्ध में ही लेट, 
(वर्तमान काल) का प्रयोग हुआ है। जेसे (वेद को इस एक कवा में कहा है 
कि) “रात्रि के बीतने पर सोलह भागों से युक्त कपोल पात्र को ग्रहण करते है 
यहां ग्रहण करते हैं का तात्पर्य ग्रहण करता चाहिए। इस “भांति यह लट्‌ भ्राजा 
के रूप में ही प्रयुक्त हुआ दै। इसी भांति (इस श्लोक में भी अनुकतंन्ते) पीछे 


चलते हैं) यह प्रथे न हो कर श्रनुवतरक्ष (पीछे चलना चाहिए) यह श्रथं लेना 
चाहिए । 


काड्क्षन्तः कमणां सिद्धि यजन्त इह देवताः | 
Ce आ न तोके 0 ह ७ 
क्षिप्र हि मानुषे लोके सिडिमंवति कजा ॥१२॥ 


१२० श्रीम-दृगवद्गीताथंसंग्रह: 
इह = इसे लोक में 

कर्मणाम = कर्मो के 

सिद्धिम्‌ = फल को 

काँक्षन्तः = चाहते हुए (जन) 

देवता: == देवताभ्नों की 

यजस्ते = पूजा करते है (तमी तो) 


[भ्रध्याय ४ } 


मानुषे लोके == मनुष्य लोक में 


कर्मजा = कर्मों से 
सिद्धिः == उत्पन्न हुई सिद्धि (मी) 
क्षिप्रम = शीघ्र ही 
भवति = होती है। 


मानुष एव लोके भोगापवर्गलक्षणा सिद्धिनन्यित्र, इति? 


भोग तथा मोक्ष खूप सिद्धि की प्राप्ति तो मनुष्य जन्स में हो हाठा 


अन्य (पशु, पत्नी, आदि) जन्मों में नहीं । 


है! 


चासुवण्य मया सृष्टं गुशकमंशिभागतः । 
तस्य कर्तारमपि माँ बिद्धयक्रतारमव्ययम्‌ ॥१३॥ 


मया = मैं ने (ही) तो तस्थ == उस (सृष्ट) का 
गुण-कर्म | गुण श्रौर कमं के कर्तारस = रचयिता होते हुए 
विभागतः | _ अनुसार भ्रपि = भी 
चातुः वण्यम = (ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैदय मां = मुझे 
तथा शूद्र) चार वर्णो की ग्रकर्तारम_ == अकर्ता (और) 
सृष्टम. == सृष्टि रची है अव्ययम == सनातन ही) 
बिद्धि = जान लो | 
न मां कमाण लिम्पन्ति न मे कामः फलेखपि। 
Le Le [a © 
इति माँ योऽभिजानाति करभिने स बध्यते ॥१४) 
मां = मूझे (तो) मे = मुझे 
कर्माणि = कमः न कामः = कोई प्रयोजन नहीं । 
न = नहीं इति = इस प्रकार (निस्पृह समझते 
लिम्पन्ति = बांध सकते | हुए) 
फलेषु = (कर्मा के) फलों में यः मां == मुझे जो (मी) 
श्राप = भो श्रभिजानाति = जानता है 


[प्रध्याप ४] माषाटीकोपेतः १२१ 
हः == वह भी न बध्यते = बंधा नहीं जाता 
कममिः == कर्मा से 


मम किल कथमाकावाकल्पस्य कर्ममिर्लेपः । श्राकाहाप्रतिमस्वं फासनाभावात्‌ । 
इत्यनेन ज्ञानप्रकारेण यो भगवन्तमेवाश्रपते; सर्वत्र सर्वदा श्रानन्दधनं परमेइवरणऐद ३ 
वायुदेवात्परमस्ति किचित्‌ ' इति नीत्या विमृशति, तस्य कि कर्मभिबन्धः ॥।१४।। 


ठीक तो है कि आकाश की माति निर्मल स्वरूप वाले मुझे, कर्ष कैसे बांध 
सकते हैं। कामना- इच्छा के न होने से ग्राक्रोश से तुलना दो है। जो ऐसे ज्ञान 
स केवल भगवान का ही आाश्चय लेता है। जो “वासुदेव से भिन्न दूसरा कोई चहीं', 
इस रीति से आनन्द से परिपूर्ण परमेश्वर का ही सत्र दक्षाओं में तथा सदा परामर्श 
करता है, मला उसे कर्म बांध ले तो कंसे? 


एवं ज्ञास्वा क्रतं कमे पूररपि सुमुकुभिः। 
डुरु कमेव तस्माच पूर्व: पूतः कृतम्‌ ॥१५॥ 


एवे = प्राचीन (काल के) तस्मात = ग्रः; 
मुधुक्षमिः = मोक्ष चाहने बाले साधको ने त्रम्‌ (अपि) = तुम भो 
भ्रपि = मी पूर्व: == पूर्वजों के द्वारा 
एबम्‌ == इस प्रकार पूंतरभ्‌ = सदा से 
ज्ञत्वा = जान कर कृतमु = किए जाने वाले 
कर्म == कमं कर्म एव = कर्म ही 
कृतम्‌ च्= किया है। कुरु == करीं । 


तस्मादनया बुद्धघा पवित्रीकृतप्त्वभपि कर्माणि-प्रवद्ययक्रतंब्यानि कुरु ॥ १५। 


ग्रतः इस (पारमार्थिक) वुद्धि से पवित्र बने हुए तुम भी ऐसे दर्प करो 
जिनका करना तुम्हारा कत्तव्य है! 


शै 


अथोच्यते 'श्रकरणादेव सिद्धि:-- इगि । तन्न; परतः-- 


रब यदि यह कहें कि कर्मो के न करने से ही (मोक्षात्मक) सिद्धि होती 
हे-- वह तो बात ही नहीं । क्योंकि-- 


१२२ आसद्धगवद्गीताथसंग्रह; [प्रध्यापः ५! 


कि कर्म क्षिमकर्मति कवयोऽप्यत्र मोहिताः । 
तत्ते कर्म प्रवक्ष्यामि यज्ज्ञात्वा मोक्ष्यसेऽशुभात्‌ ॥१६॥ 


कमे == कमं ' ते = तुम्हे 
किम्‌ = कया है {श्रोर} तत्‌ = वह 
अंकर्भ == श्रकमं । कसो == कर्म 
न्या ज्ञ 
किस, न्मः प्रवक्षामि == ठीक से कटुँगा 
इति = ऐसे 
द यतू = जिसे 
अत्र = इस (विषय) में तो 
ज्ञात्वा = जान कर (तुम) 
फवय: == ज्ञानवान व्यक्ति 
` अशुभातू == सतार के बन्धन त 
श्रपि = मी | 
र ह मोक्ष्यसे = छुट जाम्रोगे ! 
मोहितः == दुविधा में पड़ जाते हैं 
(प्रतः मैं) 


कमशो हापि बोद्रव्य॑ बोद्धव्यं च विकमंणः । 
अकमेशञ्च बोद्रव्यं गहना कमेशो गतिः ॥१७॥ 


कर्मणः => कमं का स्वरूप बोद्धव्यम्‌ = जाने जा सकते हैं 
भ्रपि 9 भी हि == किन्तु 

बोद्धव्यम्‌ रू जानते में ग्रा सकता है । कर्मणः न= कमं की 

विकर्मणः == विरुद्ध कर्मों को गति = गति श्रर्थात्‌ किस कर्म से 
ब. यी क्या फल मिलता है यह 


बोद्धव्यम्‌ = जानो जा सकता है। गहना = जाना नहीं जा सकता । 


झकमंण; च `= श्रोर निष्काम कमं (भी) 


कर्माकर्मणोविभागो दुष्परिज्ञानः। तथा च-विहित-कमंण्यपि मध्ये दुष्टं कर्मास्ति-अग्निष्टोस 


इव पशुवधः । विदुद्वेपि च कर्मीण शुममस्ति कर्म । तथाहि १हत्नप्राणिवधे प्रजोप- 


१ तैकस्थाथे बहुन हन्यादिति शास्त्रेषु निश्चय: । 
एकं हुत्याद्रहुनां हि न पापी तेन जायते ॥ इति उक्तत्वात । 


[अध्यायः ४ माधाटीकोपेव; १२३ 
तापासावः । श्रकरशोऽपि च शुभाशुभम्‌, कर्मास्ति- दाङ सनसकृतानां कर्मणामवश्यंभावा तू १ 
तेषां ज्ञानमन्तरेण दुष्परिहरत्वात्‌ । ग्रतः कुशलेरपि गहनत्वात्कर्म न ज्ञायते “्ननेन 
शुमकर्मणा शुभमत्माकं भविष्यति, झनेन च कर्मणामनारम्भेण सोक्षो न भविष्यति-- 
इति । तस्माद्रक्यमाणो विज्ञानवन्धिरेवावइ्य सकलशु भाशुभकर्सन्धनप्लोषसमर्थः झारणत्बे- 
लान्वेष्य-- इति भगवतोऽभिप्रायः 1। १७।। 


कर्मो. प्रौर भ्रकर्मों का विभाग करना प्रति कड्नि है! (कारण यह कि 
पुण्य तथा पाप-कर्म किन्दै कहते हैं, यह जानना मनुष्य की समक से बाहर है।) 
यही उदाहरण द्वारा समझते हैं-- शाल्त्र में कहे गए शुभ कर्म में भी पाप कमे 
रहते हैं जसे अग्निष्टोम यज्ञ में पशु का वध करता कहा गया है और हिंसा रूप 
विरुद्ध कमं के करने में भी शुभ कर्म की प्राप्ति होती है। जैसे-- प्रजा के संताप 
को हटाने के लिए सिंह आदि हिंसक जन्तु का वध करना पाप नहीं समझा जाता। 
कर्म के त करते में भी शुम तथा अशुभ कमं देखने में ्राते हैं। क्योकि वाणी 
प्रौर मन्‌ के द्वारा भ्रवश्य ही कर्म किये जाते हैं। भ्रभिप्राय यह है कि जो जन, 
बाह्य रूप से कर्म भी नहीं करते, वे मन तथा वाणी से अवश्य कमे करते रहते 
हैं। (श्रतः) वे सभी मानसिक तथा वाणी के कमं, ज्ञान-प्राप्ति के बिना हुटाये 
नहीं जा सकते। घतः प्रबुद्ध जनों के द्वारा भी इस निम्न रीति से कर्मो का 
जानना कठिन है कि अमूक शुभ कमं करने से हमारा भविष्य कल्याणमय होगा और 
झमुक कमं न करने से हमें मोक्ष की प्राप्ति नहीं होगी। आतः इस आगे कहे 
जाने वाले कथन से यही सिद्ध है कि विज्ञान रूपी भ्रग्नि ही, सभी शुम तथा भ्रशुम 
कर्मं रूपी इंधन को जलाने में भ्रवश्य समथ है। श्रतः उसी विज्ञान को श्रपना 
रक्षक मान कर उसकी खोज करनी चाहिए। यही भगवान्‌ का अभिप्राय है। 


तमेवोदबोधयितुषाह - - 
उसी (ज्ञान) को जतलाते हुए कहते हैं-- 
छि 0 ७ लै 
कमशयकमं यः पश्यत्यकमशि च कमे सः | 
स बुद्धिमान्मनुष्येषु स चोक्कः कृत्स्नकमकृत्‌ ॥१८॥ 


कर्मणि = कमं में | पश्षेतू = दैखता हे 
थः रू भो | श्रकर्सणि च == और ग्रकमं में (जो) 
भर्म = भर्म | क्ल == फर्म (देखाद) «7 


१ भाविस्वादिति क० पाठ 


१२४ श्रीमद्धगवद्गीतार्थसंग्रहः [अध्यायः ४] 


सः = वही (तो) सः = वही 

या कृत्स्त-कमंकृत = सभी कर्मों को 
मनुष्येशु == मनुष्यों में करने वाला 
बुद्धिमान्‌ = बुद्धिमान है (और) युक्तः = समाहित घोगी है) 


कर्मणी ति-- झात्मीयेषु कर्मसु यः अ्कतृ त्वादकर्मत्व॑ पषति प्रशान्ततया । 
आअकमेसु च-- ररकृतेषु ग्रात्मक्कृतत््वं जानाति परिपूर्णोदितस्वरूपत्वेन । स एव सर्वस्य 
सध्ये बुद्धिमान्‌ फात्सन्येन-- साकल्येनासों कर्मं करोति। श्रतोऽस्य केन कमणा फलं 
दीयताम्‌ , इ] दतदश्ञायाम्‌ । प्रशान्तत्वे तु कृसस्ताति कर्भाणि इत्ति च्छिनत्ति । श्ल 
सर्वभेव करोडि न किचिद्दा करोति-- इत्युपनिषत्‌ ॥ १८।।* 


कर्मी में कहने का अभिप्राय यह है कि जो व्यक्ति (स्वरूप में रहने से) 
अपने द्वारा किए गए कर्मों में देह-प्रभिमान के न रहने से अपने को अकर्त्ता ही 
देखता है- अनुमव करता है क्योंकि यह अ्रद्वंत-भावना से शान्त ग्रन्तः करण वाला 
होता है। तथा इसी भांति झकर्म में-- अपने को परिपूर्ण मानने के नाते दूसरों 
के द्वारा किए गर कर्मो को मैंने ही ये कर्म किए हैं-- ऐसा मानता है, वही 
सभी मनुष्पों में बुद्धिमान है, क्योंकि समूचे कर्म को (ज्ञान-दृष्टि से) वही करत 
है । अतः ऐसे (ज्ञानवान्‌ को) किन कर्मी के आधार पर फल दिया जाए। बहे 
तो परिपूर्ण वपापक दशा में ठहरा है। प्रशान्त देहु-्रमिषात के न होने से वह 
सभी कर्मो के बन्धनो को काट डालता है। अतः सभी कुछ करने पर भी (लगाव 
न होने से) बह कोई भी कर्म नहीं करता और कुछ न करने पर (सवेब्याक) 
भाबना से) समी वर्म वही करता ह। यह इस इलोक का रह्य-ग्रथं है। 


पुस्तकान्तरेष्वयमधिकः पाठः कमंणि-देहेन्द्रिय-क्रियायां श्रकम-_ स्व'त्सनि नि- 
हि्रयस्वस्‌ “श्रोत्रादी नि शब्दादिषु वर्तन्ते, वागादीनि वचनावानादौ मम किमायातम्‌ ', इत्ये- 
वंलक्षणं यः पश्मेतु। श्रकर्मणि च-- परेः ध्रमातृसिः कृते कर्मणि पूजादौ कम, 
क्रियाँ जानाति; -- एते कर्तारः सक्ेंहूमेव'- इति दृष्ट्या 'पुजकंरबिभेदेन सदा पूजेलि 
पूजनम्‌ इति च सिडमाषाप्रामाण्यात्‌ । स एव मनुष्येषु सामात्यङ्ुनेषु अश्मर 
बु इत न्‌ । देहेन्द्रियादिष्वपि कटु त्वदर्शनादात्मनि निष्क्रियत्वदर्हनाक्च स एव १ तत्नकर्मकृतृ--- 


कत्रम्तरेषु स्वरूपदृष्टचध्यबसायात ~ * 


[अध्यायः ४] माषाटीकोपैतः हरेर 
यस्य सर्वे समारम्भाः कामसंकल्पवनिताः | 
ज्ञानाग्निदग्धकर्माणं तमाहुः पण्डित बुधाः ॥१६॥ 


यस्थ = जिस के तम्‌ = उस (साधर) को 
सर्वे = सभी बुधाः = ज्ञादीजन, 
सम्‌-श्रारम्भाः == प्रारम्म किए हुए कार्य पंडितम्‌ = पंडित 
काम-संकल्प- | कामना और संकल्प से राहुः = कहते हैं। 
वर्जिताः | _ रहितहैं (ऐसे) 


ज्ञान-प्रग्नि-दाध- | _ ज्ञान की अग्नि में हि 
कर्माणाम्‌ __ जलाएहुए कर्मों वाले 

ग्रतएव कामेषु-काम्यमानेषु फलेषु सद्धूल्प विहाथ क्रियमाणानि कर्माण कथिद- 
कथयिष्पमाणस्वरूपे झानाग्नाखनुप्रविद्ध दहान्ते ।"१६।॥ 


इमी लिए कामनाओं में श्रर्थात्‌ इच्छित कर्मो के फलों में संकल्प का 
त्याग करके ब्रिये गऐ श्रब तक कहे घौर आगे कहे जाने वाले सभी कम, ज्ञान 
रूपी अग्नि में प्रविष्ट हौकर जल जाते हैं। (क्योंकि उन कर्मो का फल, फिर से 
श्रंकुरित नही होता) । 


त्यक्त्वा कमेफलासङ्ग नित्यतृप्तो निराश्रयः | 
= 


कमेए्यभिम्रतत्तोऽपि नेत्र किश्चित्करोति सः ॥२०॥ 


* पुजनान्नास्ति मे तुष्टिर्नास्ति खेदो हापूज नात्‌ । 
पूजकरविशेदेव सदा पूजेति पूजनम्‌? ।। 
= इति सोम'नन्दपादाः । 

ननु परकृते कर्मेण कथं स्वकीधकर्मदशनम्‌- नह्यान्यकृतभोजमेन स्वकृतभोऽ.ना- 
भ्युपगसः । तस्मात्‌ अकर्मणि च कर्म यः पर्येत्‌’ इति कथम? इति देत्‌ । 
ज्ञानिनः एवंबिधानुवँधानात --इति बूम; । यतो निष्पन्न निष्कम्पविज्ञानज्ालिनः प्रमयान्डर- 
प्रस त्रत्तरजात बहुविधमनुसंधानसस्ति ` यथा 'य एवाहं घटादीन्वेदि स॒ एवं पटादीन्‌' । 
एवं चेत्रमेत्रादिप्रमाजन्तरविषयमनुसंधानं ज्ञेयम्‌ । श्रत एव सिद्धपादेरपि 'पूजकैरबिशेटेवा 
इत्युपदिष्टमू । तस्मात्सष्टूक्तं-- भ्रकर्मणि चेति ॥१८॥। 


१२६ श्रीम-द्धगव दूगोताiर्य सं प्रह: [अध्याय ४) 


कस -फल == कर्मों के फल की कु णि-प्रभिप्रवृत्तः == कमं करता 
हुआ 
श्रासङ्गस = इच्छा, आसक्ति को 
७ 1101 भी 
त्यकत्वा = छोड़ कर सः = बह ज्ञानी 
नित्य-तृलाः = सदा संतुष्ट (रहता हुभ्रा) न एव किंचित == कुछ ही जट 
निर्‌-श्रा्रयः == किसी का शक्य लिए | करोति == करता है! 
बिना 
श्रभिप्रवृतोःपि -- श्राभिमुख्येन प्रदत्तोषवि ॥३०॥ 


भ्रभिवृत्त से तात्पयं यह्‌ हैं क्रि प्रत्यक्ष रूप से कम॑ करने पर भी (उड 
ज्ञाती फल की अमिलाषा न रखने से कोई मी कर्म करता ही नहीं है. 1) 


निराशीयेतचित्तात्मा स्यक्कसवे परिग्रहः । 
ध्शारीरं केवलं कर्थ कुर्न्नाप्ञोति किल्पिषम्‌ ॥२१॥ 


निः-श्राश्ञी = आशा से रहित हुश्रा, 
शारीरम्‌ = शरीर संबन्धि 
यत-चित्तात्मा त मन को वश में करने ५ 
कमा == कर्म 
स्यक्त-सव-परिग्रह: = सभी भोगों की कुर्वन == करता इु्रा 
आसक्ति को त्यागने किल्बिषम = पाप का 
वालो (साधक) | र 
| झ्राप्नोति -- मागी 
क्रेषलम = केवल मात्र | न = नहीं बनता 


शरीरोपयोगी इन्द्रियव्यःपाराक्सकं कर्म शारीरं, यन्मनोबुद्धस्यां न तथाच 
रज्जितसू ॥२१॥ 

शरीर-संबन्धि कर्म से अभिप्राय, शरीर को ठीक रखने के लिए इन्द्रियों से 
किये गए कम॑ जो जो कम, संशारियों की भांति मत तथा बुद्धि से विशेष 
अनुयोग (लगाव) नहीं रखते। 


१, शरीरस्थितिमात्ररयोजन मित्यर्थः 


| प्रध्यायः ४] भाषाटीकापतः १२७ 
व्यदृच्छालाभसन्तुष्टो दृन्द्रातीतो जिमुत्सरः । 
समः सिद्धावसिद्ठो च कूलापि न निबध्यते ॥२२॥ 


यहच्छा-लाभ = देव के द्वारा प्राप्त किए A __ सफलता और 


गए लाम में ही जो सम _ असफलता में 
मानसिक संतुलन 
संतुष्टः == प्रसन्न रहे, बनाए रखने 
दुन्व-प्रतीता == सुख-दुःख आदि इन्हों से बाला 
न्यारा, निबद्धचते = बधा 
दिमत्सरः = ईर्षा से रहित, न = नहीं जाता 


कर्मकर्तारि प्रयोगः स्वयमेव ह्यात्मः भ्रात्मानं बध्नाति फलवंासनाकालुष्यमुपाददान 
इत्यर्थः । अन्यथा जडानां कर्मणां बन्धने स्वातन्त्र्यं न तथा हृदयंगसम ।२२॥ 


कृत्वापि-- कमं करता हुप्ना भी- यह कर्मे, कर्ता में ही लागू हुभा है। 
(क्योंकि कर्म तो जड होते से मनुष्य को बाँध नहीं सकते।} सच तो यह टे? 
मनुष्य, फल की वासना रूप मलिनता को ग्रहेण करने से पते आत्मा को स्वयं 
ही पाप-पुण्य रूपी शख्ंखला में बांधता है। तहीं तो जड़ कर्म, मनुष्य को बांधने 
में केसे समर्थ हो सकते हें? (प्रतः) जड़ कर्मो का पुरुष को बाँध सकने बाली 
बात मान्य नहीं ठहरती। 


गतसङ्गस्य सुक्रस्य ज्ञानादस्थितचेतसः । 
यज्ञायारमतः कर्म समग्र प्रविलीयते ॥२३॥ 


गत-सङ्गस्य :- लगाव से रहित मुक्तस्य = मुक्त-पुरुष का 
ज्ञान-श्रवस्थितिचेतसः == ज्ञान में टिके हुए | प्रस्‌ त साङा 
मन वाले कर्मे == कर्म 
यज्ञाय-ग्रारभत: == यज्ञ के लिए ही सक्रिय प्र-विलोयते == विलीन हो जाता है । 
बने हुए फल नहीं दे पाता । 


१ भ्रप्राथितोपनतो लामो यहच्छालामः--- 
अप्राप्त नैव वाञ्छामि प्राप्तं नैव त्यजाम्यहम्‌ । 
न हृष्यामि न कुप्यामि चराम्याजगरं व्रतम्‌ ॥- 
इत्येव प्रायस्तेन संतुष्ट; संजातालंप्रत्ययः । 


१२० श्रीमद्धुगवद्गीताथेपं ग्रहः [अध्यायः ४] 
यज्ञायेति-- जातावेक्रवचनम्‌ यज्ञाः वक्ष्यमाणलक्षणाः ।।२३॥ 


इस इलोक में एकवचन का सूचक 'यज्ञ' शब्द जातिवाचक । ग्रनेक प्रकार 
के यज्ञों का सूचक होने सै ग्रर्थतः बहुबचत का रूप ही है। इन यज्ञों का लक्षण 
आगे कहा जाता है। 


यज्ञायत्युक्तम्‌; -- तत्स्वरूपं सामान्यं तावदाह-- 
यज्ञ का उद्देश्य क्यो है? यह तो हम पहिले कह आये । प्रब इस समय 
उस यज्ञ का सामान्य स्वरूप कहते हैं-- 
के. L , ~ रै न _ 
तराप अक्ल हावत्र हार्ट ब्रह्मछ हुतम ! 
~ च ० ९ १”, 
पहत तन गन्तव्य बअह्मकम्समाधना ॥२४॥ 


ब्र्मणि-भ्रर्पणत = संपूर्ण जगत्‌ उसी ब्रह्मा हुतम्‌ = उस चिद्अग्नि को उत्तेजिक 
से उत्पन्न हुग्रा है, उसा करना है 
में समो देना, ब्रह्म में 
ग्रपेण करना हू । 


ब्रह्म = जो भी विश्वकृप जग्‌ है, ब्रह्म-कर्म - | (जिस के लिए) 


तेन = ऐसा सिद्ध व्यक्ति हो 


हविः = वही सामग्री है, उसे समाधिना ब्रह्वाकमे ही समाधि 
ब्रह्मणि- | _ परम-बोध रूप प्रशान्त अग्मि 22. 
गनौ सें लय कर देता 
श्रर्त में = र देता, हुवन बझैव = ब्रह्म 
कहलाता है। 
गन्तव्यम्‌ == जाता जाता है। 


ब्रह्मणा == जिस किसी भो कर्म से (जो) 

ब्रह्मण्यवंगं--- तत एव प्रवृत्तस्य पुनस्तत्रेवानुप्रवेशनं रस्थ तत्‌ । ग्रह्ा-समग्र 
बिइवात्मक यदेतत्‌; हेविस्वत्‌ ' ब्रह्माणि परमबोधे प्रशान्तेऽनो । ब्रह्मणा-- पेनकेस- 
चित्कर्मणा हुतं -- तद्वोप्त्यभितृद्धयै सर्मागतम , इतीहृरां ब्रह्मकमेव  समाधिर्यस्य योगिनस्तेन 
ब्रह्मच गन्तव्णं-- ज्ञेयं नान्यत्किचिदन्याभाचात्‌ । यदि वा तदर्थेन यदर्थक्षिपादेवंसंबन्ध;-- 
यत्खलु ब्रह्मम्वल्पण यजमानेन ब्रह्माग्नो ब्रह्महेविहुत ब्रह्मणि ब्रह्मस्वसावदेबतोहुज्ेनायेणं 
यस्य. तदेवं सूतं यद्ब्रह्मकम, तदेव समाजिरात्मस्वरूपलाभोपायत्वात्‌ तेनब्रह्मकर्मसमा धिन 
इति हि निर्वाहितम्‌ । 


नान्यत्फलमव,प्यते श्रपितु ब्रह्मंबोत; 'ये यथा सां प्रपध्यन्ते' 
मितत्बरूपीकृतमदात्मकयज्ञस्वभावा इति ताहशफलभागिन: ~ इत्युक्तम । श्परिवित्फरि- 
पूर्णमदात्मकयज्ञस्वरूपवेदिनस्तु कथं परिमितफललवलाम्पव्यभागितों भवेयुरिति तात्पर्यन ; 


[अध्यायः ४ ] माषाटीकोपेत: २२९ 


इत्यनेन श्लोकेन वषेथमाणेशच इलोकैः परसरहस्यमुपनिबद्धम्‌ । तच्चास्माभिमित-बुद्धिभिरपि 
यथाबुद्धि यथ/गुवम्तायं च विवृत्तम्‌ । मुखसंप्रदायक्रममन्तरेण नैतत्‌ नभइ्चित्रमिव चित्तमुवा- 
रोहतोति न वगमुपालम्भनीया, । श्रत्र हविषोऽग्नेः करणानां च खू गादीनां विधा 
ब्रहाबिशेषणत्बमिति कोइचढुक्त तढुपेक्ष्यमेव; ~ तेषां रहस्यसंप्र दाघत्रसेऽक्षुणत्वात्‌ ।1२४।। 


ब्रह्माणम्‌ का तात्पर्य “ह्मा ही को सभी कर्मं सौंप देता है। उसी परब्रह्मा 
से प्रकट हुए सभी पदार्थो को भ्रन्त में उसी में समो देना है। समस्त विश्व, जो 
भी यह ब्रह्म-ल्प भाचन्वगे है वही हुति कहलाती है) परम ज्ञान रूप प्रशान्त 
श्रग्नि ही ब्रह्माग्नि है। ब्रह्मणा-- ब्रह्मा के द्वारा- जिस किसी भी कर्म से उस 
ब्रह्म-प्नग्ति की दीप्ति को बढाने के लिए भाव-वर्ग समर्पित किये गये हों उसे ब्रह्म- 
होम कहते हैं। इस प्रकार को ब्रह्म-कमं-समाधि' जिस योगी को प्राप्त होया यू 
कहें कि इस प्रकार के सभी कर्म, जिस योगी को ब्रह्म-समाधि का ही सुख- 
वितरण करते हैं वह ब्रह्म को प्राप्त करता है, क्योंकि ब्रह्म के बिना तो कोई 


भ्रथ्य हे ही नही। 


अथवा यहां 'तेन' से यद्‌ शब्द का संकेत हुआ है । अतः इस इलोक का 
ग्रथे यह मी हो सकता हें-- वास्तव मे ब्रह्म का स्वरूप बने हुए यजमान ने, ब्रह्म 
रूपी अग्नि में, ब्रह्मात्मक आहुति समर्पित की है और ब्रह्म-रूप देवता का नाम 
श्षेकर जो कुछ भी अर्पण क्रिया गया है, वह ब्रह्म-कम-समाधि कहलाता है। इस 
अकार का कर्म करना ही श्रात्म-स्वछूप की प्राप्ति का उपाय है। ऐसी ब्रह्म-समाधि 
से अन्य कोई फल प्राप्त नहीं होता, ब्रह्म ही प्राप्त होता है। ग्रतः 'जो भक्त जिस 
मावना को लेकर मेरी भक्ति करता है' इसी वाकय को फिर से दोहराथा है। 
मेरा जो वेश्वात्मक यज्ञ का स्वरूप है उसे परिमित रूप से भावना करते वाले, 
वेसे हो सीमित फल के भागी बनते हैं। यह बात भी कही गई) भ्रब जो मेरे 
अनन्त परिपूर्ण विश्व रूप यज्ञ का अनुभव करते हैं वे भला श्रल्प-फल की प्राप्ति 
के व्यसन में कैसे अनुरक्त हो सकते हैं। यही अभिप्राय हे । इसी प्रकार यह श्लोक 
तथा अगले श्लोक तारिवक रहस्य से मरे पड़े हैं। अल्प-बुद्धि होते हुए भी हमने 
रहस्म-प्र्थ को, प्रपनी बुद्धि के अनुसार, गुरु्ओं तथा शास्त्र के आधार पर स्पष्ट 
कर दिया है। जिन लोगों का कोई गुरु-संप्रदाय नहीं है उनके लिए तो ऐसा 
रहस्य-पूर्ण अर्थ श्राकाश-पुष्प की तरह बेकार होकर मन में टिक ही केस सकता है । 
अतः इसके लिए हमें दोषी न ठहराया जाय। 


कई टीकाकार इस श्लोक में, भ्राहुति, अग्नि तथा स्रुवा आदि उपायों और 


१३० श्रीमद्धगवद्गीवार्थसंग्रहः श्रिध्यावः ४] 
सामग्रियों को ब्रह्म का विशेषण जताते हुँ। ऐती टीकाओं की उपेक्षा करनी ही टीक 
है। यतः वे तो रहस्य-संप्रदाय की किसी डगर पर (कभी) चले ही नही हैं यो 
यों कहें कि वे रहस्य-संप्रदाय में भ्रभ्यस्त नही हैं। 

र त्‌ 22५ 

दैवमेवापरे यज्ञं योगिनः पर्थपासते । 

ब्रह्माग्नावपरे अज्ञं यज्ञेनेवोपञ्ह्वति ॥२५॥ 


श्रपरे-योगि्तः == दूसरे योगी ब्रह्म-श्रातो = इर्द्रियों के विषयों मै 

दैवम्‌ = (अपनी) इन्द्रियों का {ग्राश्रय यज्ञम = विषयों अर्थात्‌ पदार्थो का 
लेकर) आश्रय लेकर 

यज्ञम्‌ = (उन्हें तृप्त करने की) यज्ञेन एव = यज्ञञशब्द, स्पर्श द्वारा 

परि-उपासते = यज्ञ करते रहते हैँ । 


उप-जुह्णेलि == हवन करते हैं। 
श्रपरे = (इनसे) भिन्न योगी 


भ्रपरे देवानि.-- कोडाश्ीलानि इन्द्रियाणि भ्राश्चित्य य: स्थितो यज्ञो निजनिज- 
विषयगुहणलक्षणः तमेव परित उपासते- श्रामूलाङ्विमृशन्त स्वात्मलाभं लभन्ते । ग्रत एव 
ते योगिनः सर्वावस्थासु सततमेव योगगुक्तः्वात्‌ । नित्ययोगे हायसत्र मत्वर्थीय; ! 
एनमेव च विषयगृहेणात्सकं यज्ञं यज्ञेनेव-- तेनेव लकेरेन अपरे-- पूरयितुमशीकये 
ब्रह्माग्नौ जुह्वति-- इति केश्चिदव्यास्यातस्‌ ! मुनेस्तु पौर्वापर्याविरुद्धव्वद्योर्ज्यो हृदि 
स्थितस्तं प्रकाशयामः; -- केदिचिद्योगयुषवा सन्तो देवं-- नानारूपेन्द्रा[ददेबतो हवेशेनेव बाह्यः 
द्रव्यमयं यज्ञमुपाचरन्ति। तं च क्रियमाणमेव यज्ञं कतंव्यमिदमित्येव बुद्धया फलसपेक्षय! 
भ्रपरे-- दुष्पूरे ब्रह्माग्नावर्षयन्ति-- इति द्रव्ययज्ञा श्रपि परं ब्रह्म यान्ति! यतो वक्ष्यते 


“सर्वेऽप्येते यज्ञविदः - इति। श्रुतिरपि यज्ञेन यज्ञमयजन्त देवाः? इति ॥ ६५॥। 


श्रपरे- कई दूसरे योगी-- आमोद-प्रमोद में लगी हुई इन्द्रियों के आश्रित 
जो यज्ञ ठहरा है उसी की उपासना करते हैं। वह यज्ञ तो इन्द्रियों के, श्रपने 
प्रपने विषयों को ग्रहण करना ही है। उसी विषय ग्रहण-रूप क्रिया की उपासना 
भली-मांति करते हैं फल यह होता है कि वे सब का मूल-कारण बने हुए या 
यों कहें मूल-प्राधार रूप बने हुए (प्रथनाभास) स्वरूप का विमर्श करते हुए स्वात्म लाभ 
को प्राप्त करते हैं । ग्रतः वे योगी, सभी (जाग्रत, स्वप्न, सुषुप्ति आदि) अवस्था मे 
योगयुक्त ही बने रहते हैं। उपवू क्त 'योगिन:' झाब्द में सद्धा योग में रत होने के कारण 


[श्रध्याय) ४] माषाटीकोपेतः १२१ 


ही 'मतुप्‌ ' प्रत्यय लगा है। तमी तो योगी वही कहलाता है (जो रात-दिन योग 
में लगा रहे )) 


इसी प्रकार के विषयों को भोगना ही जो यज्ञ हे, उसे यज्ञ के द्वारा, 
जिसकी पूर्ति होती असंभव है, ऐसे (विषयों को) ब्रह्म रूपी श्रग्नि में श्रपण करते 
हैं। इस रीति से कई (टीकाकार) व्याख्या करते हैं। हम तो पिछले तथा श्रगले 
इलोकों पे संबद्ध उसी अर्थ पर प्रकाश डालते हैं जो व्यास मुनि के हृदय में 
उद्धासित है + 


कई योगी, योग-युक्त होने पर मी देवम्‌ कौ श्र्थ इन्द्र आदि भ्रनेका रूप 
वाले देवताग्रों के नाम से, बाह्य (जौ आदि ) सामग्री से द्रव्यमय यज्ञ करते 
हैं। वे यह थज्ञ अपना कतंव्य जान कर तथा किसी भी फल -की श्रपेक्षा न रखते 
हुए ही रचते हैं। यद्यपि इस यज्ञ की पूर्ति करनी ग्रशक्य है, फिर भी वे इस 
द्रव्य-यज्ञ को ब्रह्मा-प्रग्नि समझ कर उस में समी सामग्रि को भ्रण करते हैं। अतः 
द्रव्यन्यज्ञ (इवत) करने वाले भी परं ब्रह्म को (ही) प्राप्त करते हैं। जमी तो 
भगवान्‌ आगे बहेंगे-- ये सभी प्रकार के यज्ञ करने वाले वास्तविक स्वरूप को 
जानने वाले हैं। श्रूति भी कहती है-- देवता तो यज्ञ से ही यज्ञ में अनुष्ठान 
करते थे।' या यो कहें क्रि वे निष्काम यज्ञ करते थे। 


श्रोत्रादीनीन्द्रियाण्यन्ये संयमाग्निषु जुद्ति॥। .  ,, 
शब्दादीन्विषयानन्य इन्द्रियाग्निषु जुद्दति ॥२६॥ 


ठ्रथ्ये = दूसरे (साधक) शब्द श्रादि = शब्द भादि 
संयम-अग्निषु = संयम रूपी अग्नि में विषयात्‌ == विषयों को (ही) 
श्रोत्र श्रादि = कान ग्रादि इन्द्रिय =. इन्द्रिय रूपी 
इस्त्रिवाणि == ज्ञानेर्द्रिय के विषयों को जे. 
अ्ग्निषु == भ्रग्नि में ` 
जुह्वति = होपते हैं है (मोगों 
छ १ _ आ ॥ जुल्षति = हवन करते हैं (भोगों को 
ज वासना की समाप्ति तक) 
अन्ये == कई अन्य ता भोगते हैं । 
अन्ये तु संयमाग्निष्विन्द्रियाणीति । संयमः-- सतः, तस्य येऽनयः-¬ प्रति- 


वन्नमावयावनारूया अमिलाषप्लोषका विस्फुलिङ्काः, तेषु इन्द्रियाण्यपंधन्ति! श्रत एब ते 


१३२ श्रोमऱ्भूगवद्गीताथेसंग्रहूः [अ्ध्याय: ४ | 


तगोयज्ञा: । इतरे ज्ञानप्रदीपितेषु फलदाहके ष्विन्द्रियाग्निषु विषयानपयन्ति-- भोगवासना- 
जिरासायेव भोग!ननिलषन्तीत्युपनिषत्‌ । तथा च मग्रेव लघ्व्यां प्रक्रियायामुक्तस्‌-- 


'न भोग्य. व्यतिरिक्त हि भोक्तुस्त्वत्तो विभाव्यते । 
एष एव हि. भोगो यत्तादात्म्य भोक्तृभोग्ययो: ॥।” 
इति । स्पन्देऽपि 


“भोक्तेव भोग्यमावेन सदा सर्वत्र सस्थितः? इति ॥२६॥। 
(स्प०, २०, ४ इलो) 


अन्य योगी तो संयम रूपी अग्नि में इन्द्रियों को होमते हैं। संयय मन 
को कहते हैं। उस मन की जो ग्रग्नि हे अर्थात्‌ सुनिष्पन्न श्रात्म-सत्ता की निरन्तर 
भाववाएँ जो विषयख्यी श्रमिलाषा को जलाने वाली चिनगारियां हैं, उन्हीं में इन्द्रियों 
को श्रपित करते हैं। या यों कहें- स्वीकृत किए गए पदार्थ श्रौर अभाव रूप 
पदार्थ (जैसे खरगोश के सींग, चिडिया का दूध आदि) भ्रनहोनी वस्तुश्नो में भी 
श्रात्म-सत्ता की होने वाली भावनाएं जो इच्छा को जलाने वाली चिंगारियां हैं, उन्हीं 
में इन्द्रियों के विषयों को सौंप देते हैं। इसलिए वे (तपस्या की ग्रग्नि का निर्वाहून 
करने के हेतु) तपो-यज्ञ कहलाते हैं । 

अन्य तो ज्ञान द्वारा प्रज्वलित, फल को जलाने वाली इन्द्रिय रूपी श्रग्नि 
में विषयों को होमते हैं। वे तो भोग-वासना को हटाने के लिये ही भोगों का 


मोग करते हैं । यह इस श्लोक का रहस्य श्रर्थ है। मैं ने भी तो ' लधु-प्रकिया 
नाम वाली (प्रपनी) पुस्तक में कहा हैन 


है प्रभु! आप मोक्ता (प्रमाता) से भिन्न कोई भी भोग्य पदाथ नहीं है। 
वास्तव में भोग का लक्षण यही है कि जहां भोक्ता (प्रमाता) तथा भोग्य (प्रमेय) 
को तदास्मता (एक रूपता) हो । 


स्पन्द में मी कहा हे-- 


'मोक्तां प्रभु ही, भोग्य रूप जगल के रूप में सदा और सभी में ठहरा हे । 


सर्वाणीन्द्रियकर्माणि प्राणकर्माणि चापरे | 
आत्मसंयमयोगाम्री जुह्वति ज्ञानदीपिते ॥२७॥ 


[अध्यायः ४] भाषाटीकोेत्तः १३३ 


झपरे == दूसरे योगी ज्ञान-दीपिते = ज्ञान से प्रकाशित हुई 
सर्वाण = समी ्रा्म-संयम- | मन के एकाम 
इन्द्रिय-कर्माणि == इन्द्रियों की उछल-कूद योग-अग्नो होने वाले योग की 
को भ्रग्ति में 
प्राण-कर्माणि च = और प्राणों के व्यापार जुह्वति = होमते है) 
को 


द्रवपयजास्तपोयज्ञा योगयज्ञास्तथापरे | 
स्त्ाध्यायज्ञानयङ्गा्च यतयः संशितव्रताः ॥२८॥ 


अपरे = दूसरे कई तप:-यज्ञा: = तपस्या रूपी यज्ञ से 
संशितव्रताः = अहिंसा आदि कठिन ब्रतों | योगयज्ञाः = योगन्यज्ञ (तथा) 
को पालने के नियमों को स्वाध्याय = ग्रद्रत शास्त्रों को उढ्ने 
जो लाग चुके हैं से 
पत्तबः == ऐसे यतलशील (व्यक्ति) 
ज्ञाम-पज्ञा: == ज्ञान-यज्ञ का हवन 
द्रव्य यज्ञा: == धन से होम करने वाले करते हैं ! 
तथा = और 


ते च सर्वानु-- इन्द्रियव्यापारान्मानसानु मुखनातिकानिगेमन सुत्राद्यधोनयनादीन्वा- 
घवीयांइच ग्रात्मतो - समसः संयमहेतों योगनास्न्येकाग्रचवल्लौ सम्यक ज्ञान१रिदीपिते 
पुरधितव्ये निवेशयन्ति,--- एह्यामाणं विषयं संकल्प्यसानं बा तदेकाग्रतयेव परित्यक्तान्य- 
व्यापारतया बुद्धया गृह्वन्तीति तात्पयेस्‌ । तदुक्तं शिवोपनिषदि-- 
भावेब्त्यक्ते निरुद्धा चिन्नेव भावन्तरं व्रजेतू । 
तदा तन्मपभावेन विकसत्यति भावना ।) (वि० भै० ६२ इलो०) 


इति । एवं योगपज्ञा व्याख्याताः 11२७1 


वे सभी ~ मानसिक इन्द्रिय व्यवहार और मुख-नासिक से कफ, नेटा भादि 
का बहता तथा मल-मूअ का ग्रधोमाग से निःसरण होता जो यह प्राणों का व्यवहार 
है इन दोतों मानसिक तथा वायवी व्यापारों को बे योगी, आत्मा तथा मछ को 
राकने के लिए एकाग्रता की योग-श्रग्नि में मली-भांति ज्ञान को प्रज्वलित अर्थात्‌ 
परिपूर्ण बनाने के लिए प्रविष्ट करते हैं। तात्पर्य यह है कि भोगे हुए अथवा संकल्प 


श्रीम-ठूगवदगीतार्थस ग्रह [प्रध्याय; ४] 


किए हुए किसी एक विषय को ग्रन्य विषयों से निवृत्त करके केवल उसी में एकाग्र 
बुद्धि से उसे ग्रहण करते हैं। एक ही विषय पर धारणा लगा कर अपना श्रभीष्ट 
आत्म-योग को प्राप्त करते हैं। यही भाव शिवोपनिषद (व्ज्ञान-मैरव) ग्रन्थ में भी कहा है । 


“किसी एक वस्तु को लेकर, उस पर अपने मत को टिका कर, दूसरें 
पदार्थ की श्रोर मन को जाने नहीं देना चाहिए। इस प्रकार उस एक ही विषय 
में लगे रहने से अति उच्च आत्म-भावत्रा का विकास होता है।” 


इस प्रकार योग-यज्ञों की व्याख्या की मई। 


एवं द्रव्ययज्ञस्तपोयज्ञो य)गयज्ञइचोक्तलक्षणाः । स्वाध्यायज्ञानयज्ञाइच ये-ते संप्रति 
लक्ष्यतत्ते --- 


इस उपयुक्त रीति से द्रव्य-यज्ञ, तपो-यज्ञ भोर योग-यज्ञ के लक्षण कहे गये । 
अब दोष दो यज्ञ स्वाध्याय-यज्ञ और ज्ञान-पज्ञ के लक्षण कहे जाते हैं-- 


अपाने जुह्ति प्राणं प्राणेऽपानं तथापरे । 
प्राणापानगती रुद्धा प्राणायामपरायणाः ॥२६॥ 


अपरे = अन्य योगो प्राण == प्राण (तथा) 
प्रासो प्राण वायु में अपान == श्रपान की 
श्रपानस्‌ = ग्रपान वायु का गलिः == गति को 

श्रपाते च = श्रौर ग्रपान वाधु में रुद्धघ्बा = रोक कर 

प्राणम्‌ = प्राण वायु को प्राणायाम == प्राणायाम में 
जुह्वति == होमते हैं। (इस भाँति) परायणाः = लगे रहते हें; 


अपरे नियताहाराः प्राशान्‌ प्राणेषु जुह्ृति। 
सबेऽप्येते यज्ञविदो यज्ञक्षपितकल्मषाः ॥३०॥ 


श्रपरे = दूसरे यज्ञ-क्षपित- ) _ यज्ञ से पापों को 
तिघत-श्राहारा: == नियप-पुर्वक आहार NR “ह 
करने वाले (योगी) एते न ये 
प्राणान्‌ = प्राणों को संब. 55 सिसी 
खपि = ही 


प्राशेषु = प्राणों मे यज्ञ-विदर == यज्ञ के (ममे को) 
जुह्णति == होमते है । (इस प्रकार) जानने वाले हैं। 


[म्रघ्यायः ४] भाषाटीकोपेत; १३५ 


प्राणसु-- उदयमान नादं प्रणवादिमात्रालयान्तस्‌ श्रपाने-- श्रस्तं याति स्वा- 
नन्दान्तः प्रवेशात्मनि जुदछ्धतीति विण्डस्थेयत्मा स्वाध्याय: । झ्िष्यात्मना च नपानय- 
ग्रहणाय केचित्‌ अस्तं यान्तमुदीयमाने संवेड्य तदेकोकारेणापरर्गदानातू श्रात्मनि शिष्यात्मनि 
च शोधनबोधनप्रवेशनयो जनरूपे स्वष्ध्याययज्ञ स्वपरानन्दमये प्रतिष्ठितमनस: । श्रत एव 
पुरक प्रथसमुक्तः, चरमं रेचक: । प्रथमेन च पादेन विषयभोगान्तमुंखीकरणस्‌ । हितीयेत 
महाविदेरचारणाक्रमादिषयग्रहणाय निःसरणं ध्वन्यते । अ्रतश्च स्वाध्यायज्ञेभ्योऽन्ये ज्ञोनयज्ञा: । 
एते. एुवोक्तव्यापारपरिशीलनावशपरिपुरितस्वात्मशिष्यात्ससनोरथा: 85प्येते गती निरध्याहारं 
विषयभोगात्सक॑ नियम्य प्राणानु-- सकलचित्तवृत्युदयानु प्राशोषु - परनिरानन्दोल्लासेषु 
जुब्बति-- कुम्मकप्रशान्त्यापंयन्ति ! स्वे चेते द्रव्ययज्ञात्प्रभृति ज्ञानयज्ञान्तं यज्ञस्य तच्वज्ञाः; 
तेनेंब च क्षपितकल्मषाः समूलोन्सूलित-- भेदवासनाभयमहामोहाः ॥ ३०॥ 


प्राण--- उदय में श्राया हुआ नाद, शिष्य के द्वारा उच्चारण में आई हुई 
जो ओम्‌ की अन्तिम मन्त्रा है, उसे यास्तव में प्राण कहते हैं। उस प्राण को 
योगी, अपने ग्रात्स श्रानन्द रूपी श्रपान में प्रवेश करके हवन करता है। शिष्य 
की प्राण-शक्ति को श्रपने में लीन करता है। इस रीति से शिष्य के पिंड. आत्मा 
को आत्मा मे स्थिर बनाना ही स्वाध्याय कहलाता है। (इतना हो महीं) म्रपने 
हृदय को शिष्य के हृदय के साथ एक बनाकर, शिष्य को मोक्ष प्रदान करता है 
तथा साथ ही अपने तथा शिष्य के श्रात्मा का शोधन, बोधन, प्रवेशन श्रौर पर- 
तस्व-योजना नामक स्वाध्याय यज्ञ का प्रनुष्ठान करता है। (भाव यह है-- शिष्य 
के श्रन्त. करणों को पहिले शुद्ध बनाता है, फिर श्रन्तः करणों को जाग्रृव करता 
है वही बोधन कहलता है। फिर उसके अन्त: करणों में अपनी संवित्त को 
प्रविष्ट करता है यही प्रवेशन कहलाता है। इस के बाद उसकी आत्मा को मोक्ष 
पद्धवि के साथ योजना करता है। यही इस योगो का स्वाध्याय-यज्ञ ८ । ईस रीति 
से गुरु प्रपने को तथा शिष्य को चिदानन्द में ठहराता है। ग्रतः पहिले तो 'पुरक' 
कहा गऔ्रौर अन्त में रिचक' कहा। (इस इलोक के) पहिले चरण में तो विषय 
मोगों को श्रन्तमु ख बनाने का उपदेश ग्रौर दूसरे चरण में 'महा-विदेह-धारणा' 
करने के क्रम से विषयों को स्वीकार करने के निमित्त बाह्य विषयों से छूटने का 
उपदेश सूचित किया है। गतः स्वाध्याय यज्ञ से जो भिन्न है वह ज्ञान यज्ञ है। 
इसी भाति उपर-वर्णित ब्यापार का भ्रभ्यास करने से गुष्जन अपने स्वरूप-लाम के 
प्रयोजन को तथा शिष्य के मोक्ष-प्राप्ति रूप मनोरथ को सफल बनाता है। तत्पश्चात्‌ 
ज्ञान-यज्ञ का भ्रभ्यास करने के लिए इन दोनों प्रकार की क्रियाओं का निरोध करके 
विषय-सोग के श्राहार को श्रपने वश में करके, सभी चित्त की वृत्तियों का उदय- 


१२६ श्रीमद्भूगवद्गीताथंसंग्रह: | अध्यायः ४! 


स्थान बने हुए प्राणों को अपर ध्राणों में, अर्थात्‌ परानन्द निरातन्द श्रादि पारमाथिक 
आनन्द भूमियों में हवन करता है। इस रीति से (ये योगी) शिष्य-प्रामास तथा 
गु€-प्रामास से रहित वास्तिबिक प्राग-प्रपोन को निरोधात्मक कुंभक रूपी प्रशान्त 
अग्ति में अर्पण करते हैं! अतः द्रव्य-यज्ञ से लेकर ज्ञान-यज्ञ करने वालों तक समी 
योगी, यज्ञ के वास्तविक तत्व को जानते हैं। इस प्रकार वे समी पापों से छूट 
जाते हैं। समी (यज्ञ-कत्ता) भेद-वासना रूपी महान मोह को जड से उखाड़ फेंकते हैं । 


यज्शिष्टामतभुजो यान्ति ब्रह्म सनातनम्‌ । 
नायं लोकोऽस्त्ययज्ञम्य कुतोऽन्यः कुरुसत्तम्‌ ॥३१॥ 


कुरु-सत्तम = हे गर्जत ] अयप = यह 
यज्ञ-शिष्ट-प्रमृत- | __ यज्ञों के परिणाम लोकः = भनुष्य-लोक (भी सुख 
भुजः _ रूप ज्ञान-भ्मृत को देने चःला) 

भोगने वाले, Ma 

न = नहीं (होत 

सनातन्‌ = सनातन ह्‌ (ह 1) 
ब्रह्म == ब्रह्म को श्रस्ति == है, (फिर भला) 
यास्ति == प्राप्त होते हैं। श्रन्यः == पर-लोक 
श्रयञ्चस्य = यज्ञ न करने वाले व्यक्तिको कुतः = क्या (सुख-दायक) होगा । 


(तो) 


यज्ञेन शिष्टम्‌ -- झाहूत॑, यज्ञाच-- निजकरणतपणरूपातू अ्रवश्षिएट -- स्वात्म- 
विश्वान्तिरूप॑ परानन्दनिरानन्वात्मकममर्त भुञ्जाना अपि यथेच्छं संसूजन्ते ब्रह्मतयेति 
तदुपरम्यतेऽत्तिरहस्यस्फुटप्रकटनवाचालताथाः। श्रत्र च बहुतरो रहस्यरसोऽन्तः संलीनो- 
कृतोऽपि निविडतरभक्ति सेवापंप्रस। दितगुरुचरणप्राप्तसं्रदायमहोषघसमीकृतधातूनं चर्वणा- 
दिविषयतां भूतार्थस्वादहेतुतां च प्रतिपद्यते । भ्रत्र च व्याख्यान्तराजि टीकाकारेः प्रदशिता नि । 
तान्यस्मदगुरुपादनिरुक्ताति च स्वयमेव सचेतसः संप्रधायंन्तास्‌ इति किमन्देन हन्त व्याख्या- 
तृवचनङूषणावितोदनेत । तदुपक्रान्तमेबोपक्रम्यते ॥३१॥ 


यज्ञ के द्वारा जो शिष्ट- श्र्थात्‌ प्राप्त किया जाय उपे यज्ञशिष्ट कहते हैँ । 
अथवा यज्ञ से बचा हुआ जो हृत-शेष है वह भो यज्ञ-शिष्ट है। श्रपनी इन्द्रियों को 
तृप्त करने से अपने श्रात्मा में विश्रान्ति रूप, परानन्द, निरानन्द श्रांदि योग-भुमियों 


[प्रध्याय; ४] माषाटीकोपेत' ९३७ 


की अनुभुतियों से अपने आत्म-ग्रमृुत का (जो) भोग मी करते हैं वे भी बहा की 
मान्ति जगत को श्रपती इच्छा के भ्रनुसार (उत्पन्न) करते हैं। जगत की उत्पत्ति 
तथा संहार वे केसे करते हैं? इस रहस्य-विषय को व्यक्त करना तो बेकार है। 
श्रत; इस विषय को हम यहीं समाप्त करते हैं। इस इलोक में प्रति रहस्यमय 
पारमाथिक रस के निहित होने पर भी, हढ भक्ति और सेवा से प्रसन्न बताये हुए 
गुरु-चरणों रे प्राप्त किए गये शास्त्र रूपी महौषधि के द्वारा जिनकी भेद से पूर्ण 
दृत्तियाँ विगलित हो गई हैं, वे ही इस पारमाथिक बिषय के तात्तिक परमार्थ-रस 
का प्रास्वांद लेते हैं। 


इस इलोक पर कई टीकाकारो ने और भी व्याब्याएँ लिखी हैं। उन 
रीकाप्रो श्रौर हमारे श्रेष्ठ गुसओं के हारा कही गई इस टीकाको ` वेतस प्रज्ञावान 
जन स्वयं बांचे । अत: ध्न्य च्याख्याकारों के वचनों का खंडन करते के विनोद से 
हमें कया प्रयोजन है। इस लिए प्रस्तत विषय ही कहेंगे: 


एवं बहुरिधा यज्ञा पितता ब्रह्मणो सुखे} 
~ f ध क ड 
कमंजान्बिद्धि तान्सर्शनिव ज्ञात्वा बिभोक्ष्यसे ॥३२॥ 


एवन = इस रीति से 
बहु विधाः == बहुत प्रकार के कमंझान = इन्द्रियों के कर्मा से ही 
यज्ञा: = यज्ञ, उत्पन्न हुआ 

ब्रह्माणः = ब्रह्म की प्राप्ति के बिद्धि == जानो 

सुखे == उपाय रूप में एव == इत प्रकार 

वितताः == विस्तारपूर्वक कहे हैं जञात्वा व जान कर 

तन्‌ = उन विस्तोक्ष्यते == बग्धनों से छूट जाओगे । 
सर्वान्‌ = सब को 


सर्वे चैते यज्ञाः ब्रह्मणो मुखे-द्वारे उपायत्वे कथिताः तेषु कर्मणामनुगमी रिति । 
एवंज्ञात्वा त्वपि बन्धनात मोक्षमेष्यस्ति 1 ३२।। 


ये सभी यज्ञ, ब्रह्म के मुख में-- ब्रह्म-हार के लिए या ब्रह्म-माग को 
प्राप्त करने के उपाय ही कहे गए है! उन समी यजक्को में: कमं ही अनुमत है! 
वे यज्ञ, प्रस्तुत कर्भ-योर के द्वारा ही किए जाते हैं। इस प्रकार जान कर तुम 
मी (इत रूपी) बन्धत से छुट कर मोक्ष को डाप्त करोगे । 


१३८ श्रीमऱ््भगवद्गीचाथंसंग्रहः [अध्यायः ४] 


श्रेयाद्रव्पमयायज्ञाज्ञानयज्ञ। परन्तप । 
सब कर्माखिलं पार्थं ज्ञाने परिसमाप्यते ॥३३॥ 


यरंतप == हे अर्जन | कर्मे == कर्म (तो) (ग्न्त में) 
द्रब्य-मयात्‌ == हवन सामग्री से सिद्ध होने Re SP 
वाले र 
| ज्ञाने >> ज्ञान में हौ 
यज्ञात = यज्ञ से 
ज्ञाव-यज्ञ: = ज्ञान-यज्ञ (ही) अखिलम्‌ == पूर्ण रूप से 
श्रेयान्‌ == उत्त गि परि-सम्‌- | _ परिणत हो जाता है ` 
न्‌ म है । (क्योंकि) प 
सवम = मभो 


श्रत्र त्वय विशेषः; --द्रव्ययज्ञात्देबलाज्जानदोपितो यज्ञः श्रेष्ठः । केवलता च 
मयटा सूचिता । यतः सर्व कर्म ज्ञाने निष्ठामेति॥३३।१ 


इस यज्ञ के प्रस्ताव में यह विशेष बाउ कही गई है कि द्रव्य मात्र के यज्ञ 
से, ज्ञान मे प्रदीप्त, यज्ञ ही श्रेष्ठ हे । इस इलोक पे 'केवलता' के अर्थ को *मयट 
प्रत्यय सूचित करता है क्योंकि सभी कमं, ज्ञान में ही ठहरे हँ । 


ON a 


वरिडि प्रसिपातेन परिप्रश्नेन सेवया । 
उपदेक्ष्यन्ति ते ज्ञानं जञानिनस्तत्वदशिनः ॥३४॥ 


तत्‌ = उस परम तस्व को बिद्धि == जान लो वि) 
प्रणिपाहत == एकाग्र मन से (जुट कर) तत्त्व-दशिन; = पारमाथिक-स्वरूप 
को जतल;ने वाली 

सेवथ। = उपयोग में लाकर (म्रभ्यास के 

द्वारा) ज्ञानिवः = (श्रपत्ती ही) इन्द्रियां 

उस के विभिन्न पक्षों पर अपने ते = तुम्हें 

प्राप से) ज्ञानम्‌ == सच्चे ज्ञात का 
परिनप्रहनेन == पूछ-पुछ कर उप-देक्षन्ति = उपदेश करेंगी ) 


के द्रब्यमयाल्‌' इस शब्द में मथट- प्रत्यय आया है। 


[श्रध्याय: ४] भाषाटीकोवेतः १३९ 


लञ्च-- ज्ञानं प्रणिपातेन भक्ता, परिप्रश्‍वेन-- ऊहा पोहतर्कवितर्कादिभिः सेवया 
--श्रस्यासेन जानीहि । यत एवंभूतस्य तब ज्ञानिनो --निज्ञा एव सवित्तिविशेषानुगृहीता 
इन्द्रियविशञेषाः, तत्त्वम्‌ उप-समीपे देक्ष्यन्ति -- प्रापांष्यन्ति । तथाहि ते तस्वमेन 
दर्शयन्तीति तत्त्वदशिन; । उक्त हि 


योग एव योगस्योवाथःः। "ऋतम्भरा तत्र प्रज्ञा ॥ {यो सू० १, ४६) 
इति । श्रन्ये ज्ञानिनः पुरुषाः, -- इति व्यार्यायसाने, भगवान्स्वयसुपदिष्टबांस्तदसत्य म्‌ -- 
इत्युक्तं स्यात्‌ । एवमभिधाने च प्रयोजनमन्येऽपि लोहा: प्रणिपातादिना ज्ञानिभ्यो ज्ञानं 
गृह्हीयुर्ते यथा कथञ्चिदिति समधप्रतिपादनम्‌ ॥३४।॥ 


वह ज्ञान, प्रणिपात-- भक्ति से, परिप्रदन-- विभिन्न पक्षों पर सींच-विंचार 
हारा, अपने मत में ही तकं-वितर्क करने से और सेवा-- निरन्तर अभ्यास से प्राप्त 
करोगे। इस कारण भक्ति, सत्तर्कात्मक विचार, निरन्तर भ्रभ्यास तथा पारमार्थिक 
प्रत्यात्म-दर्शन से अनुग्रहीत बनी हुई अपने इन्द्रिय रूप ज्ञानीजन ही तुम्हें अति 
निकट ठहरे हुए आत्म-तत्त्व का दर्शन प्राप्त कराएँगे। इसी लिए तो ये इन्द्रियाँ पर- 
तत्त्व को दिखाने के कारण तच्चदशीँ ऋहलाती हुँ। कहा भी है- 
“वोग ही योग (को प्राप्त करने) का उपाय है" 
“वहाँ अज्ञा (साक्षात्कार करवाने वाली बुद्धि) ऋत-प्ृत्य से परिपूर्ण है ।” 


कई ग्रन्य टीकाक्रार 'ज्ञानी' झब्द से सर्व-साघारण एवं तथा-कथित ज्ञाती 
पुरुषों का प्रभिप्राय लेते है-- यदि इसी ब्याख्या को यथार्थ माना जाये तो दुसरे 
शब्दों में यह कहना होगा कि साक्षात्‌ श्रीमगवान्‌ के द्वारा (अजुत को) स्वयं 
उपदेश देना असत्य ही था यदि सस्तु-स्थिति (यही होती तो इस श्रनिष्ठापत्ति से 
छुटकारा मिलता असंभव था कि अन्य ( पाखंडी ) जन, प्रणाम आदि का आश्रय 
लेकर गुरु-जनो से ज्ञान का सौदा खरीदने लगते? ऐसी परिस्थिति में शास्त्रों का यह 
उपदेश 'बास्तविक ज्ञान प्राप्त करने के लिए उत्कट परा-भक्ति की प्रावश्यकता र 
मी निरर्थक हो नाता। यहाँ तो श्रान्तरिकु शुद्ध आवरण करने के फल-स्वरूप ही 
पारमाथिक-लाम-प्राप्ति का प्रतियादत किया गया हैं। 


यज्ज्ञात्वा ने पुनमोहिगेवं यास्यसि पाण्डव । 
येन भूतान्यशेषेण द्रक्ष्यस्यात्मल्यथा मयि ॥३५॥ 


१४० श्रीमद्धूगवद्गीताथंसंग्रहः (अध्याय: ४] 


पाण्डव = हे श्रजुंन ! च स्य ओर 
f स्थ हो 
यत्‌ = जिस (तत्व) को झथो साथ हु; 
जझ्ञात्वा. = जान कर (तुम) येन = जिस ज्ञान के हारा 
ताहि ःणियो को 
पुनः = फिर भूतारि प्राणियों क 
छशेषेण = समग्र रूप से 
एवम्‌ = इस प्रकारं हि 
ग्रात्न्ति = श्रपते में ही (देखते हुए) 
मोहम - प्रज्ञान को १. 
k मथि = मुभ (विश्वाकार) में 
९ द्रक्ष्यसि == देख गे। 
बास्यसि == प्राप्त करोगे । 


श्रात्सति अयि सत्स्वरूपतां प्राप्ते, श्चात्मनि- इति साप्ताबाधिकरभ्यम्‌ । 
अथोशब्दः पादपूरसो। ब्रात्सन ईश्वरस्य साम्ये कोऽपि विशेष उक्तः । साम्ये विकल्पा- 
नुपपत्ति: । ॥॥३५॥। 


पात्महप मुझ में-- मेरा स्वरूप बनी हुई अपनी ग्राःमा में ही! 'ात्मनि' 
पद में. समानाधिकरण का भाव है। 'अथ' शब्द तो पाद-पूरक है। आत्मा का 
ईश्वर के साथ साम्य बताकर विशेष बात कही गई ८! 'यसाम्य' में विकल्प की 
गुजाइश ही नहीं रहती । 


“सवे. कर्माखिलम्‌ ' -- इति युक्त तत्स्फुटयितु प्रथसश्ट्रोकेताबर्भोईपि नएयहि-- 
इति वदन्‌ “सर्वं क्स इति द्वितीयेन संस्कारलेशोऽपि नावतिष्ठते इति सूचण्तु 
खिलम्‌ इति व्याचष्डे 'गप्रपि चेत्‌ -- इत्यादि 'खंशयात्मनः'; -- इत्यन्तम्‌ ! 


“सभी अखिल कर्म! (ज्ञान में जाकर समाप्त हो जाते हैं) इस अकार जो 
कहा है, उसको स्पष्ट करने के लिए अयि चेदसि’ इस पहिले इलोक में “ज्ञात से 
श्रथर्म भी नष्ट होता है”, इस प्रकार कहता हुआ 'सर्व कर्माल्लिम्‌' इस दूसरे श्लोक 
से--ज्ञानी को कर्म के संस्कार का लेशमात्र भी नही रहता-- इस घमिप्राय को 
सूचित करता हुआ “अपिचेतृ! से लेकर 'संशयात्मन; ' इस इलोक तक अखिल शब्द 
की व्याख्या की है! 


[oS = 


पपि चेदसि पापेभ्यः सर्वेभ्यः पापकृत्तसः | 


4 


५. 


हश. 


सर्व ज्ञानप्लवेनेव इजिनं सन्तरिष्यसि ॥३६॥ 


कायाः 


[प्रध्याय ४] माषाटीकोपेतः १४१ 
गपि चेत = मले ही (तुम) ज्ञान-प्लवेन-एव == ज्ञान रूपी नौका 
सर्वेभ्यः = सभी से ही 
पापेभ्यः = पापियो में सर्वसू == सभी 
पाप-कृतृू-तम: = सङ से ग्रधिक पापी वृजिनम = पाप के (समुद्र) को 

ef [ 

। जा सम्‌-तरिष्यति == पारकर जाओगे। 

श्रसि = ठहरो 

(फिर भौ) 


यथैधांसि समिद्वोडस्निभेस्मसात्‌ क्रियतेष्जुन । 
0 
ज्ञानाग्निः सवकर्माणि भस्मसात्कुरुते तथा ॥३७॥ 


अर्जुन = हे ग्रर्गुत ! तथा = वैसे ही 

यथा = जैसे, ज्ञान-श्रग्निः = ज्ञान खूपी 
सविद्धः = जलती हुई मग < 
श्रग्निः = प्रग्नि सर्व-कर्माणि = संपूर्ण कर्मों को 
एधांसि = लकडी को भस्म-सातू = (संस्कार सहित ) 
मत्मसालू = एकदम राख समाप्त 

झुरते == बना देती है। | कुरुते == कर देती है। 


| 
नहि ज्ञानेन सदर्श पवित्रमिह विद्यते । 


तत्स्वयं योगसंसिद्ठः कालेनात्मनि विन्दति ॥३८ा; 


इह = इस संसार में तदु = उस ज्ञात को 

ज्ञानेन = ज्ञान के , भ मा 
योग-संसिद्धः == योग से सिद्धि को 

सद्दशम्‌ = समान प्राप्त हुआ (साधक) 

पदित्रम्‌ = पवित्र करने वाला कालेन = समय आते पर 

हि = कोई भी बस्तु स्वयस्‌ == अपने आप 

न = नहीं आ्रात्मनि  श्रात्मा में (ही) 


विहते = है। विन्दति == आनुभव करता है । 


१४२ श्रीसद्भगवदगीताथेसंग्रहु: [अध्याय . ४] 


श्रद्ववाल्लमते ज्ञानं तत्पर; संयतेन्द्रियः । 
ज्ञाने लब्ध्या परां शान्तिमचिरेशाधिगच्छति ॥३६॥ 


तत्परः = ग्रात्म-साधना में लीन बना | ज्ञानम्‌ = ज्ञान को 
हुश्रा, | लब्ध्वा == प्राप्त करके 
संयत-इन्द्रियः = जितेन्द्रय, | भ्रचिरेण = शीघ्र ही 
श्रद्धावानु == श्रद्धा से युक्‍त व्यक्ति, | पराम्‌ == पार्यंम्तिक 
ज्ञानस = ज्ञान को शान्तिम्‌ == सोमाग्य को 
लभते == प्राप्त होता है । (तब फिर) अधि-गच्छति == प्राप्त करता हे । 


अङ्ञश्चाश्रहधानध संशयात्मा विनश्यति । 
नायं लोकोऽस्ति न परो न सुखं संशयात्मनः ॥४०।। 


श्रज्ञः = (तत्व को न जानने वाना) संशाव-श्रात्मतः == संशय वाले के 
मूर्ख लिए तो 
च 3 श्रोर सुखभ (भ्रवि) = सुख है हो 
अनत 3. 2; न = नहीं (शर) 
NE प्रथम == यह 
संशध-श्रात्म = संशय में पडा छग्रा ॥ 
क लोक; न लोक है 
(डांवाडोल) पुरुष 

विनश्यति = उजड जाता है (कहीं का Cr 

नहीं रहता) पर: == परलोक (ही) 
श्रतः = ऐसे अस्ति = है। 


समिद्धोऽस्यास जातप्रतिपत्तिदाढचय बन्धेन ज्ञानाग्निभेवति यथा तथा प्रयतनीयमित्ति । 
पवित्रं हि ज्ञानसमं नास्ति। श्रत्यस्थ संवुद्ःद्या पवित्रत्वं न वस्तुत इत्यतिप्रसङ्गः 
भयान्न तायते । पवित्रतां चास्य स्वयं ज्ञास्यात सूप्रबुद्धतायाम । श्रत्र च थद्धा- 
गसस्तत्परव्यापारत्वं भागित्येव श्रास्तिकत्वादसंशयत्वे सति उत्पद्यते। तस्मादसंशदवत। 
गुर्बाभसाहते न भाव्यं-संशएस्य सरवनोशकत्वात्‌ । ससंशयो हिन किचिज्ञाताति, अश्नहृधान- 


त्वात। तस्मात्‌ निःसक्षायेर भाव्यमिति वाक्यार्थः ॥४०॥ 


१ संवृत्येत्यपि पाठः ¦ = 


[श्रध्यायः ४] माषाटीकोपेत: १४३ 


जिस किसी भी उपाय से ज्ञान-प्रग्नि की श्रभ्यास रूपी समिधा (लकड़ी) 
धधक उठे, या यों कहें कि भ्रभ्यास से उत्पन्न श्रात्म-विश्वास से पूर्ण इढता को 
प्राप्त करे, उसी रीति से मगीरथ-प्रयत्त करमा चाहिए। ज्ञान के समान तो अत्य 
कोई वस्तु पबित्र नहीं है। प्रन्य वस्तु तो संवृद्धि-- परिणत होने से अर्थात्‌ थ्न्य 
रूप धारण करने से पवित्र बनती हैं। वास्तव में पवित्र नहीं होती + इस विषय 
को विस्तार के मय से श्रागे महीं बढाया जा रहा है। इस ज्ञान को पवित्रता तो 
सुत्रबुद्ध बनने पर स्वयं ही अनुभव में ग्राती है। संशयो को दूर करने से और 
आस्तिकता को प्राप्त करने से इस ज्ञान के प्रति श्रद्धा तथा शास्त्रों में लगन 
शीघ्र हो उत्पन्न होती है। अतः (साधक) को गुरु तथा आंगम को छोड़ कर 
संशय - रहित नहीं बनना चाहिए। (कहने का अभिप्राय यह है कि व्यवहार दशा 
में सदा मंशयवान रहना चाहिए। किन्तु परमार्थ मागं में गुरु तथा शास्त्र पर 
कदापि संशय नहीं करना चाहिए ।) क्योंकि संशय, सर्वनाझ करने वालाहै। संशय 
रखने वाला ब्यक्ति तो कुछ भी नहीं जान पाता। उसे तो गुरु तथा शास्त्र पर 
प्रश्रद्धा होती है। इसलिए संशय से रहित बनना चाहिए। यह पात्य है! 


सकलाघ्यायविस्फारितोऽथः इलोकद्वयेन संक्षिप्यते 


इस अ्रध्याव का विस्तृत अर्थं संक्षिप्त रूप से दो इलोकों में कहते हैं-- 


कोगरन्यस्तकर्माणं ज्ञानसंछिन्नसंशयम्‌ । 
याल्मदन्तं न कर्साशि निबध्नन्ति धनञ्जय ॥४१॥ 


धनंजय = हे अजुन ! श्रात्मवन्तम्‌ = आत्मा का साक्षात्कार 
। करने वाले को 
पोग-संस्यस्त- | _ योग द्वारा कर्मो के फलों 
कर्साणं | से न्यारे रहने वाले । कराणि = कमं 
1 
| र = नहीं 
ज्ञान-संछिन्न- | _ ज्ञान द्वारा संशय को तिक 
संशयम्‌ _ काटने वाले (ऐसे) | निबध्नन्ति == बांध पति हे ' 


योगेनैव कर्मणां संत्यास उपपद्यते नान्यथा, इति विचारितं, विचारयिष्यते च ॥४१॥ 


योग से ही कर्मों का संन्यास (त्याग) किया जा सकता है। अन्य उपाय 
से नहीं। यह विषय हमने विचारा है प्रागे भी विचारेंगे । 


१४४ श्री सगव दूगीताथं संग्र हू; [यन्याय; ४ | 


यत एवम्‌-- 
जब यह बात सिद्ध हुई -- 


तस्मादज्ञानसंभूते एत्स्थं ज्ञानासिनात्मनः । 
ढिलै संशयं योगमाविष्ठोतिष्ठ भारत ॥४२॥ 


तस्मात्‌ == इस लिए । | ज्ञान-असिना = ज्ञान कौ तलवार ते 
भारत्‌ ] = हे अजुच ! छित्दा == काट कर 

भ्रज्ञान-संभूतम्‌ == अज्ञान से उत्पन्न हुए | घोगम == योग में 

वकास" `यः. “हरिः हुए झातिष्ठ == जुट जाश्रो। 

ध्रात्मनः = लि 
ss i (ततः ख) == (उसके पञ्चात्‌ ) 
a भवते. को उत्तिष्ठ == (अपना कर्तव्य निभाने के 
एवम = इस प्रकार लिए) खड़े हो जाओ। 


संशयं छित्वा योगं -- कर्मकौशलमातिष्ठ उक्तक्रेण । तत$च उत्तिष्ठ -- त्व 
स्वव्यापारं कतेव्यताभात्रण कुरु, इति शिवम्‌ ॥४२॥ 

संशयों को काट कर कही हुई रीति से, कर्मों के करने में सजग रहता 
ही जो पटुता है, उती योग में ठहरो। इसके बाद उठ खड़े हो जाग्रो। ग्रपना 
काम तुम कर्तव्य जात कर ही करो। इति शिवम्‌ । 


प्रत्र संग्रहश्रोकः 
विधत्ते कर्म यत्किचिदक्षेच्छ।मात्रपूर्वकम्‌ । 
तेनैव शुभभाजः स्युस्तृप्ताः करणदेवताः ॥४॥ 


इन्द्रियों के इच्छाअनुसार जो भी कोई कर्म किया जाए उन्हीं कर्मा का 
अनुसरण करने पर तृप्त बनी हुई इच्द्रिय-देवियां, मोक्ष कूप कल्याण को प्राप्त करें। 
सारश्लोक 
श्रीमहामहेश्वराचार्यं भ्रभिनवगुप्तपाद विरचिते 
श्रोमङ्भयबद्गीथंसंग्रहे (संन्यासयोगो नाम) 
चघुर्थोऽध्यायः ॥।४॥ 
श्रीमहामहेश्वराचाये भ्रमिववग्ुहपाद द्वारा रचित 
श्रीमऱ्वूगवदगीतार्थसंग्रहू (संन्यासनामक ग्रंथ) का 
चौथा अध्याय समाप्त हुआ 1 


[अध्याय १ ] भाषाटीकोपेतः १४५ 
अथ 
पंच मोऽध्यायः 
अजुन उवाच 


संन्यासं कर्मणां कृष्ण पुनर्योगं च शंससि । 
यश्छ यानेतयोरेकस्तं मे ब्रूहि विनिर्चितम्‌ ॥ १॥ 


अर्जुन बोला 

कुष्ण = हे कृष्ण! (आप एक ओर तो) | एतयोः = इन दोनों में से 
कर्सणाभ्‌ == कर्मों के षः न> जो 

संन्यासम्‌ = संन्यास (त्यागने) को, एकः = एक 

पुनः == फिर (दूसरी ओर) श्रेयान्‌ = अधिक अच्छा है 
योगम्‌ == निष्काम-कर्म -योग की तम्‌ = उसे 

च्च नभी से = मुझे 

शंससि == सराहना करते हैँ । | बि-निश्चितम्‌ = निश्चय-पूवंक 


। ब्रूहि = कहिए। 


संन्यासः प्रधानं, पुनर्योग इति ससंवायस्य प्रश्‍न: ।; १।। 


कर्मों का त्याग करना प्रधान है या कर्म-योग, इस अभिप्राय को लेकर संशय में 
पडे हुए अजुन का यह प्रश्‍न है । 


श्रीभगवानुवाच 


संन्यासः कमंयोगश्च निःश्रे यसकरावभौ । 
तयोस्तु कमंसंन्यासात्कमंयोगो विशिष्यते ॥२॥ 


१४६ श्रीमज्भूगवद्गीतार्थसंग्र ह [अध्याय: ४ 1 


भगवान कहते हूँ 

संन्यास: = कमी का संन्यास । कर्म-योगः = निष्काम कर्म-योग 
कमं -योगा } और तिष्काम- (हो) 
च्च कर्म-योग 
उनी. जत वीतो हो, क॑मे-संन्यातात्‌ -- कर्मों के त्यागने से 
निःतयस्करो = परम-कल्याण करने 

वाले हैं 
तयोः = इन दोनों में से | विशिष्यते == विशेष गुणकर है । 
तु = तोभी 


संन्यासः कमं च --नात्रं शोऽभिहितः, अपितु उभौ, संमिलितो नि.श्रेषसं दत्तां । योगेन 
बिना संन्यासो न संभवतीति योगस्थ विशेष: ।:२॥ 


संन्यास तथा कर्म--पहां एक ही को बात नहीं कही गई है अपितु दोनों मिलकर 
ही मोक्षःप्रदान करते हैं । कर्म-योग के बिन। कर्मे-संन्यास का होना असंभव है । अत: कर्म -योग 
की विशेषता है । 
ज्ञेयः स॒ नित्यसंन्यासी यो न द्वेष्टि न कांक्षति । 
निइन्द्रो हि महाबाहो सुखं बन्धाद्विमुच्यते ॥३॥ 


महाबाहो = हे बड़ी भुजाओं वाले तित्प-संन्यासी = सदा संन्यासी 
अर्जून! (हो) 

घः = जो साधक, ज्ञेयः = जानना चाहिए । 

द = त तो (किसी से) निद्वेन्द: = ( राग-देष आदि) 

पर हि री इन्हों से छूटा हुआ 

हृष्टि == बेर करता है (और) (ऐसा साधक) 

न = ने (किसी को) बन्धात्‌ = (संसार के) बन्धन से 

कांक्षति == चाहता हे सुखम्‌ -- सहज में ही 

सः उ उसे विसुच्यते == छूट जाता है । 


अतञ्च स एव सावेकालिक: संन्यासी येन मनसोउभिलापप्रद्देषी संन्यस्तो, यतोऽस्य 
रनद स्थः -कऋ्रोधसोहादिस्यो निष्क्रान्ता धीः स सुखं मुच्यते एव '।३॥ 


[ अध्याय! ४ | 


भाषाटीकोपेतः 


१४७ 


अत: वही तो सावेकालिक (जाग्रत, स्वप्न तथा सुषुप्ति में भी) भगवत्‌ परायण 
रहने से संत्यासी हैं, जिस ने मन से अभिलाषा ओर द्वेष को त्यागा हो । इसकी बृद्धि, 
्रोघ, मोह आदि इन्दों से परे होती है । वह तो सहज रूप से मुक्त ही हो जाता है । 


बाला. र 
सांख्य-योगौ 


पूथकू न 
प्रवदन्ति = 
पंडिता = 


न्‌ 


यत्‌ 


® 


= 
स्यानम्‌ = 
सांख्यः 
प्राप्यते == 
तत्‌ 

योगे: 
भनु-गम्यते 


|| 


ऱ्य 


सांख्ययोगौ पृथग्बाला: प्रवदन्ति न पण्डिताः । 


एकमप्यास्थितः 


मूर्ख लोग, 


संन्यास भौर निष्काम 
कमें-योग को 

अलग-अलग (फल देने वाला) 

कहते हैं (किन्तु) 

पढे लिखे जन 

ऐसा नहीं कहते हैं । 


सम्यगुभयोविन्दते फलम्‌ ॥४॥ 


एकम्‌ = एक में 


अपि = भो 

सम्यक्‌ = ठीक तरह 
आस्थित:- टिका हुआ (पुरुष) 
उभयोः = दोनों का 

फलम्‌ = फल 

बिन्दते == पाता है। 


यत्सांख्येः प्राप्यते स्थानं तद्योगेरनुगम्यते । 


एकं सांख्यं च योगं च यः 


जिस 

परम-धाम को 

ज्ञान-पोगी 

प्राप्त करते हैं 

वही धाम 

योगियों से (भी) 

== प्राप्त किया जाता है । 


पश्यति स पश्यति ॥५॥ 


यः = जो (साधक) 

सांख्यम्‌ <= ज्ञाने-योग 

च व= और 

योगम्‌ = निष्काम कर्म-योग को 
एकम्‌ न्न एक (खूपसे) 

पद्घत देखता है 

सःच >>. वहही 

प्यति = (वास्तव में) देखता है । 


इवं सांख्यम्‌, अयं च योगः--इति न भेदः । एतौ हि नित्यसंबद्धो । ज्ञानं न योगेन 
विना । योगोऽपि न तेन दिनेति अत एकत्वमनधोः ।। ५।। 


'यह सांख्य-योग है और यह कर्म-योग है' ऐसा भेद नहीं किया जा सकता, क्योंकि 


१४८ श्रीमद्भूग वदगीतार्थसग्रह: [अध्याय: ५ | 


इन (सांख्य तथा योग) का परस्पर नित्य संबन्ध है । ज्ञान, कर्म के बिता और कर्म ज्ञान 
के बिना नहीं हो सकता । अत: इन दोनों में एकता पाई जाती है । 


संन्यासस्तु महाबाहो दुःखनाप्तुमथोगतः । 
योगयुक्तो मुनित्रक्न न चिरेणाधिगच्छति ॥।६॥ 


महाबाहो = हे अजुन ! | मुनिः = मनन-शील 
अयोगतः = निष्काम-कर्म-योग के बिना योग-युकत: योग में जुटा हुआ 
(साधक तो) 
संन्यासः = (सभी कर्मो के करने में) ब्रह्म 00० ववी 
कर्तापन का त्याग 
आप्तुम्‌ = प्राप्त होना न चिरेण = शौध् ही 
दुःखम्‌ == कठिन है । (किन्तु) अधि-गच्छति == प्राप्त करता हे । 


तुशब्दोऽवधारणे भिन्नक्रमः । योपरहितस्य संन्यासमाप्तृ दु.खमेव) -- प्राङः नोत्या 
कर्मणां दु.संम्यासत्वात्‌ । योगिभिस्तु सुलभमेवेतत--इत्युपत प्राक्‌ ॥६।। 

(श्लोक में) 'तु' शब्द निश्चय के अर्थ में लागू हुआ हे और भिन्न-कम (भी) है। 
(तु शब्द का प्रयोग संन्यास पद के साथ न करके योगयुक्त पद के साथ करना चाहिए ।) 
कर्म-योग के बिना, कर्मो का संन्यास करना दुःख ही तो है। पहिले कही हुई नीति से कमं 
तो त्यागे नहीं जा सकते | ऐसा करना तो योगियों को ही सुलभ हे । यह बात तो हम पहिले 
कह चुके हैं । 


योगयुक्तो विशुद्धात्मा विजितात्मा जितेन्द्रियः । 
सर्वभूतात्मभूतात्मा कुर्वन्नपि न लिप्यते ॥।७।। 


योग-युकत = योग में स्थिति 


बिजितात्मा -- जिस ने मन जीता है, 
जितेन्द्र. == इन्द्रियां जीती हैं, | इयन्‌ i 
(ऐसा) हि 
विशुद्ध-आरमा = शुद्ध अन्तःकरण वाला | पि न्य ही 
(तथा) | न = (कर्मों में) नहीं 
३३ | __सभी प्राणियों का आत्मा | लिष्यते <= फंसता । 
भूतात्मा (ही) बना हुआ (साधक) 


[अध्यायः ५] भाषाटोकोपेत: १४हे 


सबंभूतानामात्सभूत आत्मा यस्य, स सबेमपि कुर्वाणो न लिष्यते-- करणप्रतिषेधा- 
रूढत्वात्‌ ॥७॥ 


जिस (योगी) का आत्मा सभी प्राणियों का आत्मा ही बना हुआ है, वह सभी 
कार्य करता हुआ भी (कर्मों से) लिप्त नहीं होता है । (वह तो कर्म करते हुए भो) न करने 
की प्रक्रिया में प्रवीण हे । 
नेव किचित्करोमीति युवतो मन्यंत तत्त्ववित्‌ । 
पहं व्य्यूण्वन्स्पुशड्जि प्रन्नश्‍नन्गच्छन्शवसन्स्वपन्‌ ॥८॥ 
प्रलपन्विसुजन्गृह्लस्तुन्भिषन्तिमिषत्तपि । 
इन्द्रियाणी न्द्रियाथेषु वतेन्त इति धारयन्‌ ॥५॥ 


तत्त्व-वित्‌ = तत्त्व को जानने वाला इन्दियाणि _ प्रब इन्द्रिया 
युक्तः = थोगी तो इन्त्रिय-अर्थषु = अपने-अपने विषयों में 
पश्यन्‌ = देखत' हुआ, 

शुण्चन्‌ = सुनता हुआ, हि 

स्पृशन्‌ = स्पर्श करता हुआ, वते नः जग ले री कै 
लिध्रन्‌ = सूंघता हुआ, इति = इस प्रकार 
अक्षम्न्‌ = खाता हुआ, 

गच्छन्‌ = जाता हुआ घारयन्‌ मज समभता हुआ 
इवसन्‌ = सांस लेता हुआ, 

स्वपन्‌ = सोता हुआ, (अहम्‌) = मैं 
अल किचित्‌ = कुछ भी तो 
विसुजनू == त्यागता हुआ 

गहन = पकडता हुआ, न एव = नहीं 

उन्मिषन्‌ = आंखें खोलता हुआ, करोमि व= कर रहा हूं 
निसिषन्‌ == भाँखे मीचता हुआ इति = ऐसा 

अपि = भौ मन्यते समझता है} 


ब्रह्मण्याधाय कर्माणि सद्ध त्यक्त्वा करोति य: । 
लिप्यते न स॒पापेन पद्चपत्रमिवाम्भसा ॥१०। 


१५० श्रीमप्डूगवद्गीताथंसंग्रह: [अध्याय ५] 


यः = जो साधक इव _ वैते ही 

ब्रह्मनि = परमात्मा में ठ _ वह (असंग योगी) 
आधाय = (कर्म) सौंप कर (और) वकक ? उ ताः 

सङ्गम्‌ = (फल के) लगाव को न लिप्त नही 
त्यकत्बा = छोड़ कर लिप्यते | त होताहै। 
कर्माणि न सभी कर्मों को | 

करोति == करता है, 

पश्च-पत्रम्‌ == केवल का पत्ता 

अम्भसा = जल से (जैसे न्यारा रहता 


है) | 


अत एव दशनादीनि कुर्वन्नपि असावेवं धारयति-- प्रतिपत्तिदाद्येन निइचनृते-- 
चक्षुरा दीनामिर्द्रियाणां यदि स्वविषयेषु प्रवृत्तः, मम किमायातम्‌; नहान्यकृततेत परस्थ ले न 
इति । तदेव ब्रह्मणि कर्मणां समर्पणम्‌ । अत्र चिल्लमस्य गतसंगता अतो न लिप्यते 1१०) 

अतः देखना आदि सभी विषयों को करता हुआ भी यह योगी, इस प्रकार विश्वास- 
पूर्ण ज्ञान को दृढ़ता से निश्चय करता है कि नेत्र आदि इन्द्रियां यदि अपने विषयों को अपना 
रही हैं तो मेरा इसमें कया ? क्योंकि अन्य के कार्य करने से दूसरा उस कार्य से लिप्त नहीं 
हो सकता । इसी को पर--ब्रह्म में कर्मों को सोपना कहते हैं। इस योगी का चिह्न यही हे 
कि वह प्रत्येक कमं, लगाव से रहित हो कर करता हे । इसी लिए कर्मो की पकड में नहीं 
आता । 


कायेन मनसा बुद्धया केवले रिर्द्रियैरपि । 
योगिन: कर्म कुर्वन्ति सङ्गः त्यवत्वात्मसिद्धये ॥ ११॥ 


योगिनः == निष्काम कर्मन्योगी | आत्म-सिद्धये ८5 आत्म-सिद्धि के लिए 
(तो) | (हो) 

केबले: नत संग-रहित | संगम = लगाव को 

इन्ब्रियेः == इन्द्रिय, | च्यक्त्वा = छोड कर 

झनसा ¬ मन, । कमे = कस 

बुद्धया ८ बुद्धि | कुबेन्ति = करते हैं । 


कायेन अपि और शरीर से | 


[अध्यायः ५] भाषादीकोपेतः १५१ 


घोगिनश्च केवलेः -सद्भूरहितेः परस्परानपेक्षिभिश्च कायादिभिः कुर्वन्ति कर्माणि 
सज्भाभावात्‌ ॥ १ १।। 


योगीजन तो केवल--पंगरहित इन्द्रियो के पारस्परिक अपेक्षा के बिना शरीर आदि 
के द्वारा कर्म करते हैं किन्तु उत कर्मो में लिप्त नहीं होते । (भाव यह है कि विमर्शवान्‌ योगी, 
तेत्रो से रूप देखता तो है पर मन तक उस की व्याप्ति होने नहीं देता । इसी भांति कानो 
से अपनी प्रशंसा या अपयश सुनने पर वाणी से प्रत्युत्तर नहीं देता है। इसो अवस्था की 
ओर अभिनवगृप्त जी ते पकै किया है कि वह योगी, इन्द्रियों के पारस्परिक अपेक्षा के 
बिना संग-रहित होकर कमं करता है ।) 


युक्त: कर्मफलं त्यकत्वा शान्तिमाप्नोति नैष्ठिकीम्‌ । 
अयुक्तः कामकारेण फले सक्तो विबध्यते ॥१२॥ 


युक्तः = समाहित तथा सजग | अयुक्तः == योग न साधते वाला 
योगी 
कर्म-फलम्‌ = कर्मों के फल को फले = फल (को लालसा ) में 
त्यक्त्ता = में चाहता हुआ सक्त न लगा हुआ 
नेष्ठिकीम्‌ = स्थिर (मोक्ष रूप) काम-कारेण = कामना के हारा 
ज्ञान्तिम = शान्ति को निबध्यते = (कर्मों में) 
न जकड़ा जाता है 1 
आप्नोति = प्राप्त होता है 
(इसके उलट) | 


नैष्ठिकीम्‌ -- भपुनरावतिनीम्‌ ।। १२ 


नैष्ठिको - वह स्थिर शांति, जो पुनर्जन्म को नहीं देती है। 


सर्वकर्माणि मनसा संन्यस्यास्ते सुखं वशी । 
तवद्वारे पुरे देहे नैव कुवेन्त कारयन्‌ ॥१३॥ 


१५२ श्रीम-द्वूभवद्गीताथेसंग्र हः [अध्याय: ५] 


वशी = जिस का मन अपने अधीन | पुरे = शरीर रूपी घर में 
हो ऐसा 
देही == व्यक्ति (तो) सर्व-कर्माणि सब कर्मों को 
ति = न (कुछ) मनसा = मनसे 
संन्यस्थ = त्याग करके 

कुर्वत्‌ = करता हुआ । एव = ही अर्थात्‌ इन्द्रियां अपने- 
अपने विषयों में लगी हुई 
हैं ऐसा मानता हुआ 

न ह सुखम्‌ = सुख-पूर्वंक (स्वात्मानंद में) 

कारयन्‌ = करवाता हुआ | आस्ते = रहता है। 


नव-द्वारे = नव-द्वारों (इन्द्रियों) वाले 


यथा वेइमान्तगतस्थ पूं सो न गृहगतेजीरणेत्वादिभिर्योगः; एवं मम चक्षुर/दिच्छिव्रग- 
वाक्षतवकालर कृतदेहयेहगतस्य न तद्वर्मयोगः ।। १३॥ 


जैसे घर में बैठे हुए पुरुष को, मकान के टूटे फूटे होने का कोई प्रभाव नहीं पड़ता, 
वैसे ही नेत्र आदि छिद्र छपी नव झरोखों से सुशोभित शरीर रूपी घर में ठहरे हुए आत्मा 
को, इस शरीर के धर्मों के साथ कोई सम्बन्ध नहीं है । 


न कतृ त्वं न कर्माणि लोकस्य सृजति प्रभुः । 
न कर्मफलसंयोगं स्वभावस्तु प्रवर्तते ॥ १४॥ 


प्रभू = प्रभुतो न = न 

लोकस्य = प्राणियों के कमं-फल-) _ कर्म-फल के 

त = न (तो) संयोगस_ संयोग को (ही) 

बतास = कर्तापन को, सृजति = रचता है । (क्योंकि 
9 सत्य तो यह है कि) 

नन Re स्वभावः = अपनी-अपनी प्रकृति 

तु च ही 
कर्माणि = उनके कर्मो को (और) प्रवतेते = (उस उस रूप में) 


प्रकट होती है! 


[भध्याय: ५] भाषाटीकोपेतः १५३ 


एष आत्मा त किचित्कस्यचित्करोति । प्रवत्तिस्त्वस्य स्वभावमात्र न फलेप्सया । 
तथाहि । संवेवनात्मनो भगवतः ग्रकाशानन्दस्वातन्त्यपरमा्थस्वभावस्य स्वभावमात्राक्षिप्त- 
समस्तसष्टिस्थितिस हुतिप्रबन्धस्थ स्वस्वभावान्न मतागप्यपायो जातुचित्‌ । इति न कत्रवस्था- 
तिरिक्त कर्तृत्वं किचित्‌ । तदभावात्कानि कर्माणि, तद्सत्व कस्पफलम्‌, को कर्मफल- 
संबन्धः । कर्मात्र-क्रिया । कर्सेकलमपि च क्रिपाफलमेभ । तवाहि! दण्डचक्रपरिवतंतादिक्रिया 
नान्या । न च सा घउनिव्पादित। -संविदन्तबतित्वात्‌ । तस्माच्चेतवः स्वतन्त्रः परमेश्वर एव 
तथा भाति; इति न तद्वयतिरिक्तं क्रियातत्कलादिकमिति सिद्धान्तः ॥ १४॥ 


यह परमात्मा, किसी के प्रति कुछ भी तो नहीं करता ! सांसारिक जीवों को उत्पन्न 
करना, पालन-पोषण करना और संहार करने की प्रवृति, इस स्वात्म-महेश्वर के स्वभाव का 
विकास ही है। वे, त्याग और ग्रहण रूप फल की इच्छा से (यह कीडा) नहीं करते । इस 
बिषय को समझाते हैं--प्रकाश आनन्द तथा स्वातन्त्र्य से पूर्णं पारमाथिक स्वभाव बाले 
संविद-लूप भगवान्‌ ने, अपने ही स्वरूप-विकास से सभी जगत्‌ की सृष्टि, स्थिति और संहार 
की निरन्तर रचना प्रकट की हे । (ऐसा करने पर भी) उस प्रभु को अपने पारमाथिक 
स्वभाव से ततिक भर भी कदापि च्युति नहीं होती । इस भाँति कर्ता प्रभु की स्वात्म-स्थिति 
के अतिरिक्त कर्त्तापन कुछ भी नहीं है । उस कर्सापन के न होने पर भला कमं ही क्या है 
और कर्मों के अभाव पर किसे कर्मे-फल की प्राप्ति हो सकती है । कर्म-फल का संबन्ध ही 
क्या है । यहां कर्म, क्रिया को कहते हैं। इस बात को और भी स्पष्ट करते है--कुम्हार 
के दण्ड और चक्रको चलाने की क्रिया, उस कुम्हार के स्वरूप से भिन्न नहीं है । अतः बह 
क्रिया घड़े के द्वारा तिमित नहीं हुई है, वह तो कुम्हार के ज्ञान में ही ठहरी है । (या यूं 
कहें जैसे कुलाल का दंड, चक्र भादि के संचालन से घट आदि पदार्थों का बनाना केवल 
कुलाल के स्वरूप का ही विकास मात्र है अर्थात्‌ उन सभी वस्तुओं का आकार, कुम्हार के 
ज्ञान में ही स्थित है और उसी बुद्धि के आधार पर वह उन्हें उस रूप से प्रकट करता है ।) 
उसी प्रकार चेतनता से पूर्ण स्वतन्त्र परमेश्वर ही उन उन अनन्त जागतिक रूपों में प्रका- 
शित है । अत; उस परमेश्वर के स्वरूप-विकास से भिन्न न कोई क्रिया ही है और न क्रिया- 
संबन्धी फल ही है--यह (हमारा) सिद्धान्त है: 


अतत एव क्रियातत्फलयोरभावे विधिफलस्थापि नादुष्टकृतता काचित्‌--इत्यधनाभि- 
धायार्धान्तरेण संसारिणः प्रति तत्समथन कतु माह 


अतः क्रिया और उसके फल केन होने पर, विधि का निर्णय करने वाले जो शास्त्र 
कहे गये हैं, उन के फलों के वितरण में परमात्मा का कोई भी संबन्ध नहीं है अर्थात्‌ 
परमात्मा कर्म-फल देने का कर्ता नहीं है अपितु जीव के अन्त: करणों के अनुसार ही कर्मों 


का फल भोगना पड़ता हैं यह कथन नीचे कहे गए श्लोक के पहिले पाद में कह कर दूसरे 
पाद में संसारियों के प्रति इस कथन का समर्थन करते हैँ-- 


१५४ श्रीम द्भगवद्गीता्थ संग्र हः [भिष्यायः ५] 


नादत्ते कस्यचित्पापं न चेव सुकृतं विभुः । 
अज्ञानेनावृतं ज्ञानं तेन मृह्यन्ति जन्तवः ॥१५॥ 


विभुः = व्यापक प्रभु (तो) एच हि ही 

न च न आदते >> ग्रहण करता है 
कस्यचित्‌ किसी के ज्ञानम्‌, क वास्तविक ज्ञान, 
पापम्‌ = पाप को अज्ञानेन = ज्ञान (शंका) से 
नच न और न ही (किसी के) | आवृत्तम्‌ = ढका हुआ 

सुकृतम्‌ = पुण्य कमं को भवति = है 

तेन = इसी से मृह्यन्ति = मोह में फंस जाते हैं 


जन्तवः = जीव 
पापादीनि नेतत्कृतानि । किन्तु निमेन(ज्ञानेन कृतानि; शङ्कुयेवामृते विषम ॥१५॥ 


पाप आदि कमे परमात्मा के द्वारा नहीं करवाये जाते हैं; किन्तु अपने अज्ञान से 
ही किए जाते हैं । शंका करने से ही अभूत, विष बन जाता है । 


अतएव 
इसीलिए -- 


जञानेन तु तदज्ञानं येषां नाशितमात्मनः । 
तेषामादित्यवज्ज्ञाचं प्रकाशयति तत्परम्‌ ॥१६॥ 


ज्ञानेन म आत्मज्ञान से वु = ही 

येषाम_ = जिनका ज्ञानभ्‌ = ज्ञान 

तत्‌ == बह आदित्य-बत्‌ = सूयं की तरह 
आत्मनः = अन्तः करण का तत्‌ परम्‌ = उस परम संवित्ति को 
अज्ञानम्‌, = अज्ञान प्रकाशयति == प्रकट करता है । 
नाशितम, = समाप्त हो गया हो । 


तेषाम्‌ == उनका 


[ अध्याय: ५] भाषाटीकोपेतः १५५ 


ज्ञानेन तु अज्ञाने नाशिते, ज्ञानस्थ स्वप्रकादा शत्वं स्वतः सिद्धम्‌; आदित्यस्य तमसि 
नष्टे । विनिवतिताथां हि शङ कायाममूतमृतका्यं स्वयमेव करोति ।। १ ६॥ 
ज्ञान के द्वारा अज्ञान के नष्ट होने पर, ज्ञान की स्वप्रकाशता स्वयं सिद्ध है। जेसे 
अन्धकार के समाप्त होने पर सूर्य का उजाला प्रकट ही है। शंका मिट जाने पर प्रमृत, 
अपना वास्तविक भमृत-कार्य स्वयं करता है । हि 
तच्च तदुगतबुद्धिमनसां त्यकतान्यव्यापाराणां घटतेइत्याश्ञयं प्रकट यितुमाह--- 
उस पारमाथिक ज्ञान की प्राप्ति उन्हीं मनुष्यों को होती है जो उस ज्ञान में अपने मन 
और वृद्धि को लगा कर शेष सभी व्यापारों को छोड़ बंठते है--इसी भाशय को जतलाने 
के लिए कहते हैं-- 
तद्बुद्धयस्तदात्मानस्तन्निष्ठास्तत्परायणा: | 
गच्छन्त्यपुनरावृत्ति ज्ञाननिधो तकल्मषा: ॥१७॥ 


तत्‌-बुद्धयः = तन्मय बुद्धि वाले, ज्ञान-निधौ'त- य से पापों 
तत्‌-आत्मानः= तन्मय आत्मा वाले कल्मषाः को धो डालने बाले 
तत्‌-निष्ठाः = तन्मय निष्ठा (श्रद्धा) ( साधक) 

वाले 
तथा = और अपुनर्‌-आवृत्तिम्‌ = मोक्ष को 
तत्‌ परायणा:< उसी (परमात्मा) में गच्छन्ति = प्राप्त करते हैं । 

मन लगाने वाले 


स्मरन्तोऽपि मृहुस्त्वेतत्स्पृशन्तोर्शप स्वकर्मणि । 
सक्ता अपि न सज्जन्ति पद्ध रविकरा इव ।॥१८॥ 


(ऐसे योगी) 
एतत. = इन विषयों का सक्ताः = लगे हुए होने पर 
मृहुः == बार-बार अपि = भी, 
स्सरन्तः = स्मरण करते हुए पड के = कीचड़ में 
ध्रपि = भी | रविकरा = सूर्यं की किरणें 
स्पृशन्तः = स्पर्श करते हुए | इव = जैसै (धंसती नहीं है) 
अपि = भी | (वसे ही) 
स्वकर्माणि = अपने कारय में स्वकर्माण == अपने कर्म में 1 
न्‌ _ लिप्त नह 
सज्जन्ति } _ होते। 


१. स्वपरप्रकाशत्वमिति ख० पाठ; 


१५६ श्रीमद्धगबद्गीतार्थसग्रह [अध्याय ५] 


यत एवं स्वभावस्तु प्रवतते इति; अतो ध्वस्ताज्ञानानासित्यं स्थितिरित्याह-- 


जब यह वात सिद्ध हुई कि ईश्वर का (स्वरूप-विकास ) हो (चारो ओर) ब्याप्त है 
तो इसीलिए अज्ञान को समाप्त करने वाले ज्ञानवानों की अवस्था (भी) ऐसी होती हैं-यही 


कहते हैं । 
विद्याविनयसंपन्ने ब्राह्मण गवि हस्तिनि । 
शुनि चेव इवपाके च पण्डिताः समर्वाशनः ॥।१६॥ 


पंडिता: = ज्ञानीजन (तो), । शुनि = कुस्त 
विद्या-विनय- विद्या ओर ' च = भौर 
संपन्ने 7) विनय से युक्‍त | इबपाके = चमार पर 
ब्राह्मण. = ब्राह्मण में (तथा) । स्‌ तन भी 
गवि = गाय, । सम-द्षिनः=समान दृष्टि ही 
हस्तिनि = हाथी, एब न रखते हैं । 


तथा च; तेषां योगिनां ब्राह्मणे नदृ बृ: '2स्य शुधुषादिनाह पुण्यवान्भ- 
विष्यामि इत्यादि । गनि न पाब्नौर मित्यादि । हेरितनि नार्थादिधी: । शुनि नापवित्राप- 
कारितादिनिइचय: । इवपोके च न पापापचित्राधिषणा । अतएव सम पद्यन्तीति ; नतु 


व्यवहुरिन्तः। यदुक्त 


1 चिद्धर्मा सवेदेहेषु विशषो नास्ति कुत्रचित्‌ । 
अतर्च तन्मयं सर्वं भावयन्भवजिज्जनः’ ॥ 
(वि० भै? १००) 
इति । अन्नापि भावयर्मिति-- ज्ञानस्यंवेयं धारोबत्ता ।। १६॥। 


इस शलोक के भाव को जतलाते हैं--उन (समदर्शी) योगियों को ब्राह्मण के प्रति 
ऐसी बुद्धि नहीं होती कि इस ब्राह्मण की सेवा करने से मैं पुण्यवान बनूंगा । गाय मुझे 
पवित्र करेगी । हाथी को पालने से मैं धन कमाऊंगा, ऐसी बुद्धि हाथी के प्रति नहीं होती । 
कुत्ते से अपवित्रता और क्षति का खटका नहीं रहता। न चमार में पाप तथा भपवित्रता की 
ही बृद्धि होती है । अतः वे योगी उपयुक्त सभी जीवों को सम-भाव से देखते है। उनके 
साथ एक-सा व्यवहार महीं करते । कहा भी है- 


१. चित्‌-ज्ञान क्रिया वा धमो गुणो यस्य सः चिद्धर्मा चेतन इत्यर्थ; । 


1 [अध्यायः ५] भाषाटीकोपेर 


सभी देशों में चित्‌-प्रकाश एक जैसा है । चित्‌-प्रकाश में अन्तर तो कहीं भी नहीं 
है। अतः संपूर्ण पदार्थों को चितू-प्रकाश से युक्त भावना करने वाला व्यक्ति संसार को 


जीत लेता है ।' 


इस प्रमाण के इलोक में भी तन्मयता' की भावना ही करनी कहो गई है) समता 
का तात्पर्य ज्ञान से ही है, व्यवहार से नहीं । 


तस्य चेत्य संभावनत्याह --- 
उस (सम-दर्शी ) की कल्पना इस प्रकार होती है--यही कहते है... 


न प्रहृष्येखिय प्राप्य नोद्विजेत्प्राप्य चाप्रियम्‌ । 
स्थिरबुद्धिरसंमूढो ब्रह्मविद्ब्रह्मणि स्थितः ॥।२०॥ 


प्रियम्‌ = | अपने प्रिय को अप्रियम्‌ = भप्रिय (शत्रु) को 

प्राप्य == मिल कर प्राष्य = देखकर 

न प्रहृष्येत्‌ = हषित फूले न न उद्विजेत्‌ = धीभ न उठे 
समाये (ऐसा साधक) 


ब्रह्मवित्‌ == ब्रह्म को जानने वाला 


स्थिर-बुद्धिः = (परमात्मा में) लगी 
हुई बुद्धि वाला ब्रह्मणि = ब्रह्म में हो 
असंमूढः == मोह से रहित स्थितः == निष्ठ रहता है । 


एतस्य समर्दाशनः शत्र सिमादिविभागोऽपि व्यवहारमात्र एव, नान्तः श्रह्मनिष्ठ- 
स्वात्‌ ॥२०॥ 

इस समदर्शी योगी को, शत्रु और मित्र का विभाग भी केवल व्यवहार की दृष्टि से 
है, मनोभाव से नहीं, क्योंकि वह (सदा) ब्रह्म में तल्लीन रहता है । 


बाह्यस्पर्शष्वसक्तात्मा विन्दत्यात्मनि यत्सुखम्‌ । 
स ब्रह्मयोगयुक्तात्मा सुखमव्ययमइनुते ॥२१॥ 


१५८ श्ीमद्धगवद्गौ ता थेसंग्रह: [अध्याय ५] 


बाह्म-स्पर्शेष्‌ = बाहर के विषयों में | विन्दति = प्राप्त करता है । 
रि सः - वह 
असक्तात्मा = लगाव से रहित रि नंग में 
है गं ब्रह्म-योग- ब्रह्म-योग में मन लगाने 
अन्तः करणों वाला } = 
युक्त-आत्मा के कारण 
साधक, 
आत्मनि = अपने भीतर में अक्षघस्‌ = अनन्त 
यत्‌ = जो सुखम्‌ = आनन्द का 
सुखम्‌ = भात्म-भानन्द का सुख है | अइनृते = अनुभव करता है । 
(उसे) 


बाह्मस्पशें--विषय त्मनि सक्षितयंस्थ नास्ति ॥२१॥ 

बाह्य स्पर्श अर्थात्‌ (शब्द आदि) विषयों में जिसे लगाव नहीं है। 

स ह्यवं मन्यते--इत्याह 

बह योगी तो इस प्रकार जानता है--यही भगले (इस श्लोक में) कहते है 


ये हि संस्पर्शजा भोगा दुःखयोनय एव ते। 
आद्यन्तवन्तः कौन्तेय न तेषु रमते बुधः ॥२२॥ 


कोन्तेय = हे अजून ! दु:ख-योनय: = दुःख के ही कारण 
थे = जितने है 
हि > (अतः) 
संस्प्गजाः== इन्द्रियों के विषयों से उत्पन्न | बुधः = विवेकी पुरुष 

होने वाले | तेषु = उन (भोगों) में 
शा | __ आदि तथा 
चन्तः अन्त वाले न = नहीं 
भोगा: -- विषय हैं रमते ठ फंसता है । 
ते = वे 


स ह्येवं भावयति-बाहाविषयजा भोगाः सर्व दुःखकारणरूपाः, तथाविधा अप्य- 
नित्याः ॥२२॥ 

बह (योगी) ऐसी भावना करता है--बाह्य विषयों से उत्पन्त हुए सभी भोग, दुःख 
के कारक हैं और ऐसा होते हुए अनित्य दी हैं । 


[अध्याय: ५] भाषाटीकोपेतः १५९ 


शक्नोतीहैव यः सोढुं प्राक्‌ शरीरविमोचनात्‌ । 
कामक्रोधोड्भवं बेगं स योगो स सुखी मतः ॥२३॥ 


घः == जो साधक | सः = बही 
है 4 

हरीर-विभोचनात्‌ = शरीर को छोडने से 
प्राक = पहिले | घोगी = योगी है (और) 
इह एद घ इसी (जीवित अवस्था) स्तः = वही 

में ही 
काम-क्रोध- ) _ काम और क्रोध से च्च = त्तो 
डद्‌-भवम्‌ | 7. उत्पन्न होने वाले 
वेगम = वेग (आवेश) को सुखी = सुखी 
सोढुम क सहन 
शकतोति = कर पाता हे मतः = समानागया है। 


न चेतद्दु-शक, -शारीरान्तकाल यावत्‌ । क्रोधकुमजो वेग: क्षणमात्र यदि सह्यते तदा 
आरयन्तिको सूख प्राप्तिः ।।२३।। 


(शरीर की) अन्तिम घड़ी अर्थात्‌ बुढ़ापे में, काम-क्रोध के वेग को सहन करना 
कठिन नहीं है (क्योंकि इम अवस्था में तो इन्द्रियां स्वभावतः ढीली पड़ जाती हैं) अतः 
यौवन काल में ही यदि क्रोध और काम से उत्त वेग को पल भर भौ (कोई धीर योगी) 
सह पाये तो उसे चरम-सुख की प्राप्ति होती है । 


अन्तः सुखोऽन्तरारामस्तथान्तर्ज्योतिरेव य: । 
स पार्थ परमं योग ब्रह्मभूतोऽधिगच्छति ॥२४॥ 


पार्थं = हे अजून ! अन्तः ज्योतिः = अपने ही भीतर ज्योत 
जगाता है, 
थः = जो सः = बहू 
अन्तः सखः = भीतर ही भीतर सुख का | ब्रह्म-भूतः = ब्रह्म (के लक्षणों से युक्त) 
अनुभव. करता है । बना हुआ 


अन्तर-आराम: == अपने ही भीतर रमता है | परमं योगम == उत्तम योग को 


तथाच = और फिर अधिगच्छति = सिद्ध करता है । 
स्‌ः = जो 


१६० श्रीम्भूगवद्गीतार्थ संग्रह: [भध्याय: ५] 


अतस्तस्यान्तरेव-बाह्यनपेक्षि स्‌ खम्‌, तत्रं ब रमते । तत्र चास्य प्रकाश: । व्यवहारे 
तु मदृत्वमिव । उक्तं च;-- 'जड इव विचरेदवादर्मा तः' (प० सा०, ७१) इति ॥२४। 

अतः उप्त योगी को बाहर के विषयों पर ध्यान न होकर भीतर ही सुख को प्राप्ति 
होती है। उसी सुख का वह अनुभव करता हे । उसी भीतरी सुख में उसे (ज्ञान का) 
प्रकाश मिलता है | जगत्‌ के व्यवहार में तो वह मूर्ख सा होता है। कहा भी है (ऐसा योगी) 
मूर्ख की भांति, वाद के पचड़े में न पड़ कर काल-यापन करता है ।' 


लभन्ते ब्रह्मनिर्वाणमृषय: क्षीणकल्मषाः । 
छिन्नद्वे धा यतात्मानः सर्वेभूतहिते रताः ॥२५॥ 


क्षीण-कल्मषाः = जिनके सभी पापधुल | ऋषयः = (ब्रह्म को जानने वाले) 
गए हैं r ऋषि, 
छिन्न-हेधा: = जिनके सभी संशय कट | ब्रह्म निर्वाणम्‌ = ब्रह्म का साक्षात्‌कार 
गए हैं, 
सबं-भूतहिते-रताः ==जो सभी प्राणि-मात्र का | लभन्ते = करते हैं। 
हित चाहते हैं, 
यत-आत्मानः = जो मन पर काबू पा 
चुके हैं (ऐसे) 


एतच्च तेः प्राप्यं, येषां भेदत शयरू पो ग्रन्थो बिनष्टौ ॥२५॥ 


यह सिद्ध अवस्था, उन ज्ञानवान्‌ साधकों को प्राप्त होती है, जिन्हें भेद-प्रथा तथा 
ईश्वर पर संशय, ये दो प्रकार की गांठें खुल गई होतो हैं । 


कामक्रोधविमुकतानां यतोनां यतचेतसाम्‌ । 
सेतो ब्रह्मनिर्वाणं वतेते विदितात्मनाम्‌ ॥२६॥ 


काम-क्रोघ- _ काम और क्रोध से | स्वतः = सभी अवस्थाओं में 
विस तानाम्‌, | टर इए ब्रह्म-निर्वाणण = ब्रह्म का ही 
यत-चेतसाम्‌ == जीते हुए मन वाले क त 
र साक्षात्कार 
यत्तोनाम्‌ = आत्मा को जानने में 
तन बतंते = होता है। 
बिवितात्मतासू = आत्म ज्ञानियों को 


[अध्यापः १ ] भाषाटीकोपेत: १६१ 
तेषां सर्वत:--सर्वास्वस्थास ब्रह्म॑सता पारमाथिको न निरोधकालसपेक्षते ।॥२६॥ 


उन (योगियों) को सब ओर से--सभी (जाग्रत, स्वप्न, सुषुप्ति की) दशाओं में 
पारमाथिक ब्रह्म की सत्ता सदा बनी रहती है। कभी भी इस ब्रह्मा-सत्ता का निरोध--नाश 
नहीं होता । 


स्पर्शान्कृत्वा बहिर्बाद्यांञ्चक्षुचेवान्तरे भ्रवोः । 
प्राणापानौ समौ कृत्वा नासाभ्यन्तरचारिणो ॥२७॥। 


ब्राह्मान्‌-स्पर्शान्‌ = बाहर के (विषयों के) |नास-  । चिच-वृत्ति में 
स्पर्शो को अभ्यन्तर- >= संचरण करने 
चारिणो क्ले 
बहिः-कृत्वा = बाहर रखकर ( उनमे 
भछूता रह कर) 
प्राण-अपानौ = प्राण-अपान (धमं 
चक्ष्‌: == वाम-दक्षिण-नेत्र (कामः ह 
क्रोध) र अधम को) 
च एव = हीको समौ = साम्यदशामे 
भुवोः == भवों (अर्थात्‌ विवेक) 
के 
अन्तरे = बीच में कृत्वा = लाकर अर्थात्‌ परिधि से 
हटा कर 
(कुत्वा) = हिका कर 


बाह्यस्पर्ञान्‌ बहिः कृत्वा --अनड्भीकृत्य , भ्र वो:- --वामदक्षिणदष्टयो; क्रोधरागात्मि 
कयोरन्तरे --तद्रहितेस्थानविशेषे चक्ष्‌रूपलक्षितानि स्वे र्ट्रियाणि विधाय, प्राणापानौ 
धर्माधमो चित्तवत्त्यभ्यन्तरे साम्येनावस्थाप्य, नसते कोटिल्यनासाम्येन कोधाविवशाऱ च- 
बहुरति -- इति नासा चित्तवृत्तिः । एतदेव बाह्म ॥२७॥ 


बाहर के विषयों को बाहर ही रख कर--उस्हें स्वीकार न करके । दो भोहों मे- 
दांई और बांड दष्टियो को--क्रोध और राग के बीच में, जहां इन दोनों (चित्तवृत्तियों ) की 
रिक्तता (शून्यत!) पाई जाती है उस स्थान-विशेष में चक्ष, से उपलक्षित की गई सभी 
इन्द्रियों को उसी साम्य-अवस्था में टिका कर, घ्राण-अपान अर्थात्‌ धर्मे-अधर्म रूपी चित्त-वृत्ति 


१६२ श्रीमन्धगवद्गीताथेसंग्रह; [अच्यायः ५] 


के बीच में सा'य-भाव से ठहरा कर, कुटिलता से अर्थात्‌ क्रोध आदि वृत्तियों के अधीन बन 
कर विषमता से जो चित्त की वृत्ति व्यवहार करनी है उसे नाता कहते हैं। क्रोध आदि 
द्वन्दों को उसी टेढे-मेढे चलने वोली चित्त-वृत्ति रूपी नासा में स्थित करे और इन को 
विषयों में प्रवतित न होने दे । इसी रीति से बाह्य-व्यवहार में भी ठहरे । 


यतेन्द्रियमनोबु द्विमू निर्मोक्षपरायणः । 
विगतेच्छाभयत्रोधो यः सदा मुक्त एव सः ॥।२८।। 


थः जिसने सः = वह (तो) 
चत-इन्द्रिय- इन्द्रिय, मन और बृद्धि | सदा = सदा (सभी व्यवहार करता 
मनः बुद्धि: \= को जीता हो, (ऐसा) हुआ भी) 
मोक्ष-परायणः == मोक्ष की प्राप्ति में लया | "नतः = मुक्त 
हुआ 
मुनिः = योगी एब ही 
विगत-इच्छ!- __ इच्छा, भय और क्रोध से (भवति) = है 
भव-कऋोधाः | _ छूटा हुआ है। | 


एवंविधो योगी सवव्यवहारान्‌ वतेपन्नपि मुक्त एव ।।२८॥ 
ऐसा (पहुंचा हुआ) योगी, सभो व्यवहार करता हुआ भी मुक्त ही है । 


भोक्तारं यज्ञतपसां सवेलोकमहेशवरम्‌ । 
सुहृदं सर्वभूतानां ज्ञात्वा मां शान्तिमृच्छति ॥२६॥ 


सर्व-लोक महेश्वरम्‌ = सभी लोकों का | माम Rr मुझे 
महान ईश्वर 
(और) ज्ञात्वा = जान कर 
यज्ञ-तपसाम,-भोइतारम = यज्ञ तथा तपस्या | (सतः) (वह्‌ साधक) 
के फलों को 
भोगने अर्थात्‌ | ज्ञान्तिम्‌ = शान्तिको 
ग्रहण करने 
बाला 
सवं-भूतानाम -सुहृदम_ = सभी प्राणियों | ऋच्छति == प्राप्त करता है। 
का निष्कारण मित्र 
(एसा) 


[अध्याय: ५] भाषाटीकोपेतः १६३ 


यज्ञफलेषु भोकत। --त्यक्त'फलत्वात्‌ । एवं तपः सु। ईदृशं भगवत्तत्वं विदन्‌ यथा- 
स्थितोऽपि मुच्यत इति शिवम्‌ ॥२९॥। 

यज्ञ के फलों (की संगति) में मोक्‍ता (महेश्वर) है; क्योंकि (यज्ञ-कर्त्ता ने) यज्ञ 
का फल ईश्वर में ही अर्पण किया है | तपस्या के बारे में भो ऐसा ही समझिए । (तपस्या 


करते हुए साधक ने उस तपस्या का फल भी उसी ईश्वर के अपण किया है।) इस प्रकार 
भगवान के स्वरूप को जानने वाला जिस किसी दशा में रहता हुआ भी (बन्धनों से) छूट 


जाता है । 
ग्रत्न संग्रह इलोकः 


सर्वाण्येवात्र भूतानि समत्वेनानुपश्यत:। 
ज'डवद्वघवहारोऽपि मोक्षायेवावकल्पते 11५) 


सार-इलोक 


इस विश्व के सभी प्राणियों को जो साधक साम्य-दृष्टि से देखता है, उसके लिए 
यहू जड़ रूप, बेकार का यह सांसारिक व्यबहार मोक्ष का हेतु ही बनता है। (वह तो इन 
जागतिक व्यवद्वारों से मोक्ष रूप साध्य को हो प्राप्त करता है ।) 


इति धोमहामा हेइव राघायंवर्याभिनवगुप्तपादविरचिते श्रीमद्भग बदगीताथसं ग्रहे 
(कमंसंन्यासयोगो नाम) पञ्चमोऽध्यायः ।।५॥ 


इति श्रीमहामाहेश्वरचायेराजानक अभिनवगृप्त द्वारा रचित गीतार्थ- 


संग्रह के (कमंसन्यास योग नाम का) पांचवां अध्याय सशाप्त हुआ। 


१. भोक्तात्यन्तफलत्वादिति ख० पाठः 
१. जनवदिति० घ० पाठ; । 


१६४ श्रीभद्भगवद्भीताथंतंग्रहः [अध्याय: ६] 
अथ 
षष्ठोऽध्यायः 
श्रीभगवानुवाच 
अनाश्रिताः कर्मफलं कार्य कर्म करोति यः। 
स संन्यासी च योगी च न निरग्नि चाक्रियः ।। १।। 


श्रौ भगवान बोले 


कमं-फलम्‌ = कर्म के फल का | योगी = योगी है 
अनाश्रित == आसरा लिये बिना ही | च = और (केवल) 
यः च जो | 
हे हु निः अरितः = अग्नि को न छुने वाला 
कार्यम्‌ ञः क योग्य (शास्त्रोक्त) (संन्यासी योगी) 
कम चल कम | 
करोति = केरताहे ह EF 
ठः > लेती च = तथा (केवल) 
हि ॥ अक्रिया = कमं कोन करने 
न्पासी प्र सन्यासी | वाला [ भी) 
= (संन्यासी योगी) नहीं है । 


न= और | नै 


यं संन्यासमिति प्राहुर्योगं तं विद्धि पाण्डव । 
नह्यसंन्यस्तसंकल्पो योगो भवति कश्चन ॥२॥ 


पाण्डव = हे अर्जून ! बिद्धि = जानो 

यम्‌ = जिसको हि = वषोंकि 

संन्धासम्‌ = सत्यः क ही संकर्गो को न 
ती संकल्ष { त्यागने कला 

इति = इसे प्रकार ला कि. दो तती 

गह. ७ न योगी = योगी 

त्तम्‌ = उसी को (लुम) _ नहीं 

योगम्‌ = योग अबधि = होता है ! 


[अध्यायः ६] भाषाटीकोपेतः १६५ 

एवं प्राक्तनेनाध्यायगणन साधितोऽर्थः इलकद्वयेन तिगद्यते । कार्य-स्वज्ञात्यादि- 
बिहितभ ! संन्याती' इति 'योगी' इति च पर्पायावेती । अत एवाह यं संग्यासमिति। तथा 
च--योगमन्त्र ण संन्यासो नोपपद्यते, एवं संकल्पस न्यास बिना योगो न युज्यते । तस्मात्स- 
तत४ंब'द्धो योगतंन्यासो। न निरग्तिरित्यादितायमर्थो ध्वन्पते- निरग्तिइच न भवति, 
तिष्क्रियश्च न भवति, अथ च संन्यासी --इत्यद्ध,तम्‌ 1२1! 


इस प्रकार पिछली अध्यायों में सिद्ध किया हुआ विषय उपयुक्त दो शलोकों में 
कहा गया है। कार्य -करने योग्य--अपनी जाति के लिए कहे गए शास्त्रीय कर्म । 
'संन्यासी' तथा 'योगी' ये दोनों हो समातार्थक हैं अर्थात्‌ एक हो अर्थ के योतक हैं। इप्ती 
लिए तो कहा है। जो सन्यासी है' इस प्रकार (वही योगी भी है।) इसको और भी 
स्पष्ट करते हैं-पोग के बिता संन्यास हो नहीं सकता तया संकल्प संन्यास के बिता 
योग मेल नहीं खाता । अत: योग और संन्यास तो सदा परस्पर संबन्धित हैं 4 'न निरग्नि:' 
का तात्पर्यं यह है कि अग्नि को स्पर्श किये बिना भी न रहे और कार्य किये बिना भीन 
रहे, फिर भी संन्यासी कहलाये--यह अचम्भे की बात है। 


यद्यपि 'द्यूतर्भासहासनं राज्यम्‌’ इति युक्तया च केवलस्य निष्क्रियस्य संन्यासित्व- 
मुपपद्यते इत्युक्तम्‌, तथापि । 


यद्यपि 'जुभा खेलने में व्यस्त होना, बिना सिहासन के राज्य को प्राप्त करना है' इस 
युक्ति से जो कोई भी अन्य कार्य न करते हों केवल शरीर संबन्धित कार्य ही करते हों 
इस रीति से निष्क्रिय हों उनके लिए संन्यास करना युक्त है 1 


तथापि - 
आरुरुक्षोमु नेर्योगं कर्म कारणमुच्यते । 
योगारूढस्य तस्येव शभः कारणमुच्यते ॥३॥ 
योगम्‌ = समत्व बुद्धि खूप योग में तस्य एव = उसका 
आरुरुक्षोः = i होने को इच्छा | हम: = शम (शान्ति) ही 
वा ह 
मुनेः जन मननशील साधक के लिए | कारणम, == लक्षण (चिह्न) 
कर = कर्म करना ही उच्यते = कहा है । 
कारणम्‌ = साधन 
उच्यते = कहा गया है । 
(और ) 
योग-पारूढस्य र धोग पर आरूढ हो जानेपर | 


१. संबन्धो इति ग्र पाठ; 


१६६ श्रीमख्भगवदुगीतार्थसंग्रह। [अध्यायः ६] 


मुने:- ज्ञानवतः, कसं --करणोय, कारणं-.प्रापकः। दास:--प्राप्तभमावनपरस: । 
कारणमत्र लक्षणम ॥२॥ 


मुनि को-ज्ञानवान्‌ पुरुष को । कर्म करने योग्य कार्य । कारण- योग को प्राप्त 
कराने वाला साधन । शम:- प्राप्त हुई अनुभूति में टिके रहना । यहाँ कारण- (उपाय के 
अर्थ में प्रयुक्त न होकर) लक्षण (के अर्थ में लागू हुआ) है! 


एष एवार्थः प्रकाइयते -- 
इसी विषय को प्रकट करते हैं-- 


यदा हि नेन्द्रियार्थेषु न कर्मस्वन्‌षञ्जति । 
सर्वसंकल्पसंन्यासी योगारूढस्तदोच्यते ॥४॥ 


यदा न= जब अनुषज्जते == आसक्त होता है । 
न = न (तो) सर्व-संकल्प- ) _ सभी संकल्पो से 
र हि संन्यासी _ छूटा हुआ साधक 
इन्द्रिय-अर्थेषु == इद्रियों के भोगों में तदा दी 
नहिं = नही योग-आरूढः = योगारूढ (योग में टिका 
थि 1 
उच्यते = कहलाता है । 


इन्द्रियार्थाः - विषया: । तदर्थाति च कर्माणि--विषयाज॑नादीनि ।।४॥। 


इन्द्रियायें--इन्द्रियों के विषयों को कहते हें । उन विषयों के लिये जो विषय आदि 
का उपार्जन--जुटाना है उसे कर्म कहते हैं । 


अस्यां च बुद्धाववरयमेवावद्येममित्याहू-” 


इस (प्रकार की) बृद्धि में अवश्य ध्यान रहे कि-- 


उद्धरेदात्मनात्मामं नात्मानमवसादयेत्‌ । 
आत्मेव ह्यात्मनो बन्धुरात्मेव रिपुरात्मनः ॥५॥ 


[अध्याय: ६] भाषाटीकोपेत: १६७ 


आत्मता = आपहो आत्मा = अपना आप ही 
आत्मानम्‌ न अपने को आत्मनः == अपना 
1 
उद्धरेत्‌ = उद्धार करना चाहिए, बन्धु: = मित्रहै (और) 
आत्मानम्‌ = अपने को (आत्म-विमुख | आत्मा = अपना आप 
बन कर) कन 
। णव त्य ही 
न 
अवसादयेत्‌ == } = गिराना नहीं चाहिए | आत्मनः = अपना 
हि == यतः । रिपुः = शत्रु (भी) है। 


अत्र च नान्य उपाय अपितु आत्मेव--मत एवेत्यर्थः 11५11 


इस आत्मा का उद्धार करने का कोई दूसरा उपाय नहीं अपितु आत्मा--भन ही 
इस का उद्धार कर सकता है। यह तात्पर्य है । 
बन्धु रात्मात्मनस्तस्य येनात्मैवात्मना जितः । 
अजितात्मनस्तु शत्रुत्वे वर्तेतात्मेव शत्रुवत्‌ ।।६॥ 


ततस्य छ उसका आत्मा =: सनं 
त जितः सस जीता हो । 
आत्मा = आत्मा (ही) ॥ 
अजितात्मनः = जिसने भन न जीता 
आत्मनः = अपना हो 
बन्धुः = मित्र है झात्रृत्वेतु तन उसके त्रु बन जाने 
त ध तो 
येन न= असने 
आत्मा एब = मन ही 
आत्मता == अपने आप 
शत्रुवत्‌ न? शत्रु का सा 
एब == ही वर्तत = व्यवहार करने लगता 
है। 


जितं हि मनो मित्र घोरतरसंसारोद्धरणं करोति । अजितं तु तीब्रनिरयपातनाच्छत्रू त्वं 
कुरुते ।। ६॥ 


बात तो यूं है कि जीता गया मन ही मित्र है जो भयंकर संसार से उद्धार करता 
है। मन को न जीत लिया जाय तो वही मन, नरक में धकेलने से शत्र का व्यवहार 
करता है । 


१६८ श्रीमद्भगवद्‌गीतार्थसंग्रहः [अध्यायः ६] 
तत्र जितमतस इदं रूपम्‌ -- 


तब तो जीते हुए मन वाले योगी का लक्षण यह है -- 


जितात्मन: प्रशान्तस्य परात्मसु समा मतिः। 
शीतोष्णसुखदुःखेषु तथा मानावमानयोः ॥ ७॥ 


शौत-उष्ण सुख-दुःखेषु = सर्दी, गर्मी, सुख, । जित-आत्मनः == मन को जीतने वाला, 
दुःख में 
तथा = ओर पर-आत्मस्‌ = अपने और पराथे में 
मान-अपमानयोः = मान-अपमान भें 
प्रज्ञान्तस्य = (जिसको वृतियां) समा-मतिः = एक जैसी बुद्धि रखने 
शान्त रहती हैं वाला 
(तथा जो) | (योगी है) 


प्रश्ञान्त:--निरहुंकार: । परेष्वात्मनि च शतोष्णादिषु च अभेदधो:-- न रागद्रेदौ ॥७॥ 


प्रश्ञान्त:-- अहंकार से रहित (हो) । पराये और अपने में तथा सरदी और गर्मी में 
अभेद-बुद्धि रखकर (व्यवहार करता हो) राग और दृष से रहित हो । 


ज्ञानविज्ञानतृप्तात्मा कूटस्थो विजितेन्द्रिय: । 
युक्त इत्युच्यते योगी समलोष्टाइमकाञ्चन: ॥८५॥ 


ज्ञान-विज्ञान-तृप्त-आत्मा == शास्त्र-ज्ञान | युक्तः = योग-द्वारा जोसमाहित हों 
तथा अनुभव से चुका है, 
जिसकी आत्मा 
सन्तुष्ट है, 
कूटस्थः == जो विकार से रहित है, | योगी = (वह), योगी 
चिजित-इर्द्रियः = जिसने इन्द्रियों को उच्यते = कहलाता है । 
जीता है, 


0 __ मिट्टी, पत्थर और 
काञ्चन. ___ सोने में जिसकी एक 
जेसी बुद्धि है, 


[अध्यायः ६] भाषाटीकोपेत; १६६ 
ज्ञानमू--अक्ान्ता बुद्धिः । विविध ज्ञानं यत्र तहिज्ञानं- प्राग्युवतत्यदितं कर्म: ॥५८॥ 


ज्ञान--निश्चित बुद्धि । जहां अनेक प्रकार का ज्ञान हो उसे विज्ञान कहते हैं । 
पहिले कही गई उवित के अनुसार कर्मयोग को विज्ञान कहते हैं। 


सुहृन्मित्रायु दासी नमध्यस्थद् ष्यवन्धुषु । 
साधुष्वपि च पापेषु समबुद्धिविशिष्यते ॥६॥ 


सुहृव्‌ = सहज भाव से हित करने वाला, | दस्थुषु == बन्धु जनों में, 

मित्र 55 दोनों ओर की भलाई करने साधुषु = सत्पुरुषों में, 
अ पापेषु == दुष्टों में, 

अरि = निष्कारण वैरी में, हु 

उदासीनः तटस्थ रहने वाले में, न्यत == भी 


मध्यस्थ:== पक्षपात-रहित, सम-बुद्धिः == समान आत पब आला 


(योगी ही) 


दवेषः = द्वेष करने वालों में, विशिष्यते = अति उत्तम है। 


सुहृत्‌ - यस्याकारणमेव शोभनं हृदयम्‌ । मित्रत्वम्‌-- अन्योन्यम्‌ । अरित्बं--परस्पर । 
उदासीन: __एत'दुभयरहितः । मध्यस्थः ~ केनचिदंशेन भिन्न’ केनचिच्छन्न : । द्व षार्हो द्वेष्टु- 
मशक्यो द्वेष्यः | बन्धुः--योन्यादिसंबन्धेन । एतेषु सर्वष॒ समधो: ) एवं साधुषु पापेष च। स च 
विशिष्यते--क्रमात्क्रम संसारात्तरति ।।६॥ 


सुहृत-जिसका हृदय स्वभावत; सुन्दर है। मित्रत्वम्‌--दो व्यक्तियों का परस्पर 
मेल-मिलाप मित्रता कहलाती है। (इसी भांति) शत्रुता भी परस्पर होती हैं। उदासीन 
बह्‌ है जो (शत्र ता और मित्रता) दोनों में न पड़ने वाला है। भध्यस्थ-- जो किसी अंश से मित्र 
और किसी अश से शत्रु का व्यवहार करे। द्वंष्यी वह है जो अपने शत्र के प्रति द्वे ष्य-भाव 
रखता तो है पर उसका कुछ बिगाड़ न सके । जन्म आदि से सम्बन्धित को बन्धु कहते हैं । 
इन सभों में जो योगी एक जेसी (आत्म) बुद्धि रखता हो । (इतना ही नहीं) सत्पुरुषों में 
आर पापियों में भौ जिसकी बुद्धि एकवत्‌ है वही असाधारण है। ऐसा साधक ही 
उत्तरोत्तर रूप से संसार को पार कर जाता है । 


i nD he 


१, एतद्रपरहित इति ख० पाठः । 


१७० श्रौमद्भगवद्‌गीतार्थंसंग्रहः [अध्यायः ६] 
ईदुझेकच वन्दयचरणे :-- 
ऐसे पूज्य योगियों ने-- 
इहैव तैजितः सर्गो येषां साम्ये स्थितं मनः। 
निर्दोषं हि समं ब्रह्म तस्माद्‌ब्रह्मणि ते स्थिताः ।।१०॥ 


तः = उन ऐसे योमियों ने ब्रह्म = ईश्वर (तो) 
सर्गः == संसार निःदोषम्‌ = दोष रहित (और) 
इहैब = इसी जन्म में समभू = सम (एकवत्‌) 
नितः = जीत लिया है श्रस्ति = है। 

येधास्‌ = जितका तस्माद्‌ = भतः 

मन; = मन तते == वे योगी 

साम्ये = समता में ब्रह्मणि = ब्रह्म में ही 
स्थितम्‌ = ठहरा हे । स्थिताः == ठहरे हैं। 

हि = पतः | 


इहैव--सत्यपि झरीरसम्बन्धे सर्भा जित:-- साम्याबस्यत्वात्‌ । संसारस्य ह्यबन्धक्कत्व- 
मेषाम्‌' । साम्यं हि ते प्रतिष्ठिताः । साम्यं च ब्रह्म ॥ १०॥ 


इसी जन्म में--शरीर के रहते हुए (जीते जी) ही (ऐसे योगियों ने) संसा! 
अर्थात्‌ भेद-प्रथा पर विजय पाई होती है । वे तो साम्य-भाव में ठहरे होते हें । संसार, इन्हें 
बांध नहीं पाता क्योंकि बे (योगी) साम्य-दशा में टिके होते हैं । साम्य ही तो ब्रह्म है। 


बन्‌ जितात्मनः-- इत्युक्तं, तत्कथं तज्जयः ? इत्याशङ्य आरुरुक्षोः कश्चिदुपायः 
कायसमत्वादिकश्चित्तसंयम उपदिइयते' । 


मेरा प्रश्‍न है कि आपने जो कहा कि “मन को जीतने वाला साधक, परमात्मा को 
प्राप्त करता है? वह मन केसे जीता जा सकता है ? इस शंका को उठा कर मोक्ष को चाहने 
बाले साधकों के लिए ष्यान के समय शरीर को स्पन्द-रहित बनाए रखना तथा मन को 
एकाग्र करने का उपदेश कहते हैं---- 


योगी यु जीत सततमात्मानं रहसि स्थितः। 
एकाकी यतचित्तात्मा निराशीरपरिग्रहः ॥ ११॥ 


१. जीवन्मुक्तेरेषाम्‌ इति क० पाठः । 
३. इत्युवदिद्ययते इति ध० पाठः। 


[अध्याय: ६] भाषाटीकोपैत: १७१ 


यत-चित्त-आत्मा = जिसने मन और अन्त:- | एकाकी == अकेला ही 
करणों को जीता है, 
ल:-आक्षीः == वासना से रहित, स्थित: == रहता हुआ 
सततम्‌ = सदा 


अपरिग्रह; नन आवश्यकता से अधिक 
वस्तुओं को न जुटाने वाला 


a गी, 
योगी योर्ग युञ्जीत == परमेश्वर के ध्यान में 


रहसि == एकान्त स्थान में, लगाए । 


आत्मानं चित्तं च युञ्जीत--एकाग्री कुर्यात्‌ । सततमिति-न परिमितं कालम्‌ । 
एकाकित्वादिषु सत्सु एतथ्युज्यते नान्यथा 11! १1) 


बुद्धि और मन को (परस्पर) मिलाए एकाग्र बदाए । सदा--थोड़े समय के लिए 
नहीं । यह योग तो एकान्त में रह कर ही सिद्ध होता है, किसी अन्य उपाय से नहीं । 


शुचौ देशे प्रतिष्ठाप्य स्थिरमासनमात्मनः । 
नात्युच्छितं नातिनीचं चेलाजिनकुशोत्तरम्‌ ॥१२॥ 


शो == पवित्र अति नीचम्‌ = बहुत ही नीचा 
वैध कहें वात पर आत्मनः = अपना 
कृशा के ऊपर 
चेल-अजिन- } _ मृग-छाला तथा फिर | आसनम = आसन 
कुशा-उत्तम्‌ / वस्त्र बिछा कर 12 
न = नतो स्थिरम्‌ = स्थिर रूप से 
अति-उच्छितम्‌ == अति ऊंचा (और) प्रतिष्ठाप्य "जमा कर 
त न्त्च हु 7 


तत्रैकाग्रं भन: कृत्वा यत चित्त न्द्रियक्रियः । 
उपविश्यासने झु ज्याद्योगमात्मविशुद्धये ॥ १३।) 


१७२ 


वडी __ चित्त और इन्द्रियों 


क्रियः को बश में करने 
वाला साधक, 

तत्र == उस 

आसने = आपतत पर 

उप-बिइघ = बेठ कर (तथा) 

मनः = मनको 


एकाग्रम्‌ = एकाग्र 


श्रौ भ द्भगवद्गीतारथंसंग्रहः 


[भध्याय: ६| 


कुत्वा = करके 


आत्म-विशुद्धये = अन्त: करण की शुद्धि के 


लिए 
योगम्‌ = योगका 
युञ्ज्यात्‌ = अभ्यास करे । 


| 


| 


[ 


आस नस्थेर्यात्कालस्थेये चित्तस्थेधेम्‌ । चित्तक्रियाः- संकल्पात्मान: अन्यास्चेन्द्रियक्रिया 


यन यता:---नियस नीताः (१२७ 


(अभ्यास काल में) आसन के दुढ़ बनने से तथा उस आसन पर बहुत समय तक 
बैठने से मत की चंचलता दूर हो जाती है- मन स्थिर हो जाता हे । संकल्पों को और अन्य 
इन्द्रियों को क्रियाओं को जिसने 'यत' किया हो--वियम-बद्ध किया हो । (उसे यत- 


चित्तेन्द्रिय कहते हैं।) 


समं कायशिरोग्रीवं धारयन्तचले स्थिरः । 
स पद्यन्नासिकाग्रं स्वं दिशश्चानवलोकयन्‌ ॥ १४॥ 


काय-ज्ञिरो-ग्रीवं = शरीर, सिर तथा गर्दन 
को 


॥ 


सीध में रबकर 


और 


= स्थिर छप में 


धारण करके 
हिलने के बिना, जम करके 


स्वम्‌ == अपनी 


नासिका-अग्रम्‌ “= नाक के सिरे की ओर 
संपश्यन्‌ = देखकर 
दिशः चन ओर (अत्य) दिशाओं को 


अन-अवलोक्यन्‌ == न देखता हुआ, 


प्रशान्तात्मा विग'तभीनब्र ह्वाचारिव्रते स्थितः ।! 
मनः संयम्य मच्चित्तो युक्त आसीत मत्पर:। १५।।५ 


१. अह तनिष्ठत्वात्‌ त्रासरहितः । 


[ध्यायः ६] भाषाटीकोपेतः १७३ 


ब्रद्म-चारि-बते- । ५ ब्रह्म-चयं-ब्रत में टिका | संधम्य == वश में करके 
थतः आ, F में 
हि > रय सत्‌-चित्तः= मुझ में मन लगाए (ओर) 
बिगत-भी; = (अदत में लगा हुआ होने | 
से) निर्भय, | मत्‌-परः = मुझमें 
प्रशान्त-आत्मा == शान्त अन्तःकरण वाला | युक्तः = समाहित 
(साधक) । 
मनः = मन को | आसीत्‌ = हो जाए । 
धारयन्‌ -यत्नेन । तासाप्रस्थावलोकने विशामनवलोकनम्‌ । मत्परमतया युक्‍त 


झासोतेत्यथं: ॥१४५॥ 

(शरीर, सिर तथा गदेन को) यत्त-पूर्वक (सम रूप से) धारण करे। नासिका के 
अग्रभागको देखने का तात्पर्य यह है कि अन्य दिशाओं की ओर दृष्टि न डाले। (अतः) 
मुझ में पूर्ण रूप से टिक कर, सावधान मत से अस्यास करे । 

युञ्जन्नेवं सदात्मानं मद्भक्तोऽनन्यमानसः । 
शान्ति निर्वाणपरमां मत्संस्थामधिगच्छति ।॥। १६॥ 


एवम्‌ == इस रीति से मानसः == मनसे 


योगी <= योगी (साधक) | हि 
टं मत-संस्थाम्‌ >: मुझमें 

भात्मानम्‌ == अपने को ` ७ हि 

सदा == निरन्तर निर्वाण-परमाम्‌ = आधारित निर्वाण-परक, 

युञ्जन्‌ = ( ध्यान में) लगाता हुआ शांतिम्‌ = शांति को 

अन्‌-अन्य= एक्राग्र अधिगच्छत == पा लेता है। 


एवमात्मानं युज्जत:--समादधत: शान्तिर्जायत्ते । यस्यां संस्थाप्यन्तकाष्ठा मत््ाप्ति- 
योगोऽस्तींति ॥१६॥ 

इस प्रकार आत्मा का अभ्यास करने वाले को-इस रीति से समाधान करते वाले 
को (आत्मिक) शान्ति मिलतो है । जिक शान्ति की पार्यन्तिक स्थिति मुझे प्राप्त करना हो 
है या यूं कहें कि जिस शान्ति की परमोत्तामा स्थिति मुझ (परमात्मा) से युक्त होना 
ही है। 


योगोऽस्ति नेवात्यशतो न चेकान्तमनश्‍नत: । 
न चातिस्वप्नशीलस्य नातिजागरतोऽजूं न 11१७1 


१७४ श्रीमद्धगवद्गी ताथ संग्र ह: [अध्यायः ६] 


भर्जन घ हे अर्जुन ! चन == तथा नतो 
भति-अञ्चतः= बहुत खाने वाले को अति-स्दप्न | _ अधिक नींद करने वाले 
योगः = योग शीलस्य को 

नेव } _ सिद्ध | (और) 

अस्ति नहीं होता । । 


न = नहीं 

नच ब्= और नहीं 

एकान्तम्‌ == बिल्कुल ही अति-जागरतो = सदा जागने वाले 

अन-झइनत: = न खाने वाले को (योग की | च नव = को ही (योग की सिद्धि 
सिद्धि होती है ।) होती है ।) 


युक्ताहारविहारस्य युक्तचेष्टस्य कर्मसु । 
युक्तस्वप्नावबोधस्य योगो भवति दुःखहा ॥ १८॥। 


युक्त-आहार-विहारस्य == नियत समय पर | युक्त-स्वप्न } __ नियम-पूर्वक सोने वाले 


भौजन भौर अवबोधस्थ | और जागने वाले का 
विश्राम करने | घोग ER 
बाले का (तथा) 
कमसु == कर्मों में | दुःखहा = सुख पूर्वक 
0) = चे ने वाले 
यकत-चेष्टस्य वा या भषति > सिद्ध होता है । 


का (और) 

आहारेषु--आह्लियमाणषु विषयेषु । विहारः--उपभो'गाय प्रवृत्तिः । तस्थाइच 

युक्तत्वं--नात्यन्तासक्ति; नात्यन्तपरिवर्जनम्‌ । एव सर्वेत्र । शिष्टं स्पष्टं । जागरत:--- 
इत्यादि मुनेः प्रमाणत्वादेदव्त्‌ । एवमन्यत्रापि ॥ १८॥ 


आहारों में-भोग के थिए स्वीकृत विषयों में । विषयों की उपभोग-प्रवृत्ति को 
विहार कहते हैं। जिसे समुचित रूप से भोग, भोगने में न तो अत्यन्त लगाव हो ओर न ही 
एकदम भोगों को त्यागने वाला हो, उसी को “आहार तथा विहार' में युक्तता है । इसी 
प्रकार सभी चेष्टाओं में (सम रहना ही योग है ।) ऐसा समझना चाहिए । बाकी अर्थ तो 
साफ ही है । 'जागरतः' शब्द यद्यपि व्याकरण की दृष्टि से अशुद्ध है तथापि व्यास मुनीश्वर 
की वाणी से निकला हुआ होने से वेद-वाक्य की भांति आर्ष प्रयोग है । इसी भांति अन्य 
स्थलों में भी समझना चाहिए । 


१. उपयोगाय प्रवत्तिरिठि घ+ राइ; ! 


(अध्याय: ६] भाषाटीकोपेत: १७५ 


यदा विनियतं चित्तमात्मन्येवावतिष्ठते । 
निःस्पृहः सवेकामेभ्यो युक्त इत्युच्यते तदा ॥१९॥ 


बिनियतम = भली-भांति काबू में किया | सर्व-कामेस्य:->सभी कामनाओं से 


चित्‌ = निःस्पुहः == छटा हुभा (साधक) 
यदा व= जब युक्त: == योग से संपन्न 
आतध्मति तन स्वरूप मे इति := हुआ ही 

एव क उच्यते == कहा जाता है। 
अवतिष्ठते == टिक जाता है, 

त्तदा == तब 


अस्प च पोगितश्चिह्वन्‌, आत्मन्येव नियतमताः न कश्चिदपि स्पृहयते ।। १६। 


इस योगी का चिह्व--जक्षग यह है--आत्मा में ही मन का दमन करता है। कोई 
भी अभिलाषा तहीं करता । या यूं कहें कि किसी वस्तु के लिए उप्तमें अभिपत्व नहीं 
होता । 
यथा दीपो विवातस्थो नेङ्गते सोपमा स्मृता । 
योगिनो यतचित्तस्य युञ्जतो योगमात्मनि ॥२०॥ 


निषात-स्थः == वायु-रहित स्थान में धरा गया | योगम्‌ <= ध्यान में 


दोपः = दीपक, युञ्जत: == लगे हुए 

यथा = जैसे यत-चित्तस्य== जीते हुए मन वाले 
न्न = नहीं | योगिनः == योगी की 

इङ्गते ८5 भिलमिलाता है सा == वही 

आत्मनि == परमात्मा के उपमा नन उपमा 


स्मृता (भवति) -कही जाती है । 
यथा लिवातस्थो दीपो न चलति, एवं योगो । चलतमस्य विषयादोनाभजंनादय: 
प्रयास: ॥ २०. 
जैसे वायु से रहित स्थात (ओट) में रखा गवा दीपक हिनता नहीं है ऐसे ही योगी 
भी (विषयों को देख कर) विचलित नहीं होता है । इस योगी का चलन-फिसलना --विषय 
भ्रादि को प्राप्त करने की दोड़-धूप है । 


१७६ श्रीम द्भगवद्गीतार्थसंग्रह [अध्याय ६] 


इदानीं तस्य स्वभावत्यब्रह्मणो बहुतरविशेषणद्वारेण स्वरूपं निरूप्यते, तौर्थान्तर- 
कल्पितेस्परइच रूपेभ्यो ब्यतिरेक:-- 


अब उस स्वात्मरूप पर-ब्रह्म के स्वरूप का निर्णय अनेक विशेषणों को लेकर करते 
हैं ओर अन्य सिद्धात्त-शास्त्रों में कहे गए ब्रह्म के काल्पनिक रूपों से यहां ब्रह्म की, और 
हो निराली विशेषता दिखाते हैं । 


यत्रोपरमते चित्तं निरुद्ध योगसेवनात्‌ । 
यत्र चेवात्मनात्भानं पश्यव्नात्मनि तुष्यति ॥२१॥ 


चत्र == जिस अवस्था में आत्मना == स्वयं ही 
योग-सेवनात्‌ = योग के अभ्यास से अत्मानम्‌ ब्रह्म को 

निरुद्धम्‌ = रोका हुआ प्इ्यन्‌ = देखता हुआ 
चित्तम्‌ = मन आस्मति = आत्मा में 
उपरमते = (विषयों से) पीछे हटता है एव = हँ 

धत्रच = और जिस दशा में तुष्यति = संतुष्ट होता है । 


सुखमात्यन्तिकं यत्तद्बुद्धिग्राह्ममतीन्द्रियम्‌ । 
वेत्ति यत्र न चेंवायं स्थितश्चलति तत्त्वतः ।।२२॥ 


अतीर्ट्रियम्‌ = इन्द्रियों से परे अघम्‌ = यह्‌ योगी 
बद्धि-प्राह्मम्‌ = तीक्ष्ण बुद्धि से ग्रहण करने | यत्र च = जिस अवस्था में टिक कर ही 
योग्य | 
F तत्वत: = तत्त्व रूप से 
आत्यन्तिकम्‌ = अपरिमित 
पत्‌ = जो बत्ति = अनुभव करता है (तब फिर) 
सुखम्‌ = आनन्द है तत्र = उस भवस्था में 


तत्‌ = उस आनन्द को ठहरा हुआ (कदापि) 


Ft 
श 
| 


“= डिगता नहीं । 


ने 

ग्व 

ऱ्य 

fom] 
॥| 


[अध्याय: ६ ] “भाषाटीकोपेतः १७७ 


यं लब्ध्वा चापरं लाभं मन्यते नाधिकं ततः । 
यस्मित्‌ रिथतो न दुःखेन गुरुणापि वियाल्यते ॥२३॥ 


श्त = और अन्यते = समतां 
यस्मित्‌ ति 
न, त नि } = और जिस अवस्था में 
लब्ध्वा = प्राप्त करके 
ततः = उससे स्थितः == ठहरा हुआ (योगी) 
अधिकम्‌ == अधिक (श्रेष्ठ) गरा -- भयंकर 
अपरम्‌ = दूसरा (कुछ भी) दुःखंन == दुःख से 
अघि = भी ३ 
लाभम सट पाने योग्य 
i विचाल्यते | _ विचलित 
क वेची नन नही होता । 


तं विद्यादुःखसंयोगवियोगं योगसंज्ञितम्‌ । 
स निश्चयेन योक्तव्यो योगोऽनिविणचेतसा ॥।२४॥। 


तं = उसी को योगः न योग (तो) 

णा) भेद-प्रथा रूप निविण्ण-] __ निवेद भरे 

वियोगत | दुःखों से रहित चेतपा } मनसे 

योग = योग (अथवा) 

संज्ञितम्‌ = माम से अलंकृत अवस्था अनिविएण-चेतसा = न उकताए हुए मन से 
बिद्यात्‌ = समझो निईचयेन्‌ == श्रद्धा-पू्वेक 

सः = वह योक्तव्यः = अभ्यास करता चाहिए। 


यत्र मनो तिरद्धमुपरयते स्वयमेव, आर्न्यान्तकं - विषयकृत-कालुष्याभावात्‌ सुखं यत्र 
वेत्ति । अपरो लाभो-धतदार पुत्रादीनामर । सन्तियोगलब्धइच योगा: । अन्यत्र सुखघीनि- 
वतंते चेति चस्तुस्वभावोऽयोमः्यरथः । न मिचाल्यते--विशेषण न चाल्यते; अपितु संस्कारः 
सात्रेणेवास्य प्रथमक्षणमात्रमेय चनन कूयणारियशात्‌, न तु मूढतया, 'विनिष्टी सताह, कि 
भया प्रतिपत्रव्यय ! ' इत्यादि । ढुःखसंघोऽस्य विधोगो मत: । स कु निइचयेन- ` आस्तिकता 
जनितया श्रद्धया सर्वथा विक्त्य: अभ्यसनीय: । अनिविणम्‌--उतेय-्राप्तो दृढतरं, संसारं 
दुःखबहूलं प्रति निविणं बा चेतो यस्य ।। २४।| 


१७८ श्ोमः्वगवद्गीताथं संग्रहः [अध्याय ६] 


जिस निरुढ अवस्था में मन, चंचलता को छोड़ कर स्वयं निइचल हो जाता है । 
आत्यन्तिक--जिस दशा में मन, विषयों से उत्पन्न मलिनता के न रहने से (वास्तविक) 
सुख का अनुभव करता है । अन्य लाश्न से तात्पर्य धन, स्त्री, पुत्र आदि से है। ईश्वर के 
हाथ अति निकटता को प्राप्त करना योग हे । इस थोग की प्राप्ति से अत्य सभी सांसारिक 
सुखों में, सुख-बुद्धि नहीं रहती । ऐसी अवस्था (उस योगी के लिए) स्वभाव बन जाती 
है। यह तात्पर्य है। वह योगी अपने स्वरूप से विचलित नहीं होता--विशेष रूप से 
चलारमान तो नहीं होता किन्तु कुछ संस्कार शेष रहने से, दया आदि के बस में पड कर 
प्रथम क्षण में विचलित सा प्रतीत होता है । मूढ़ तो, दुःख आने पर कहता है कि “मैं अब 
नष्ट हो गया' “अब मैं क्या करूँ आदि । इस भांति मूर्ख की सी बातें वह योगी नहीं करता 
है। (उसे तो) दुःख-प्राप्ति का वियोग हुआ होता है । वहू योग निश्चय से--आस्तिकता 
से उत्पन्न हुई भद्धा से पूर्ण रूप में मत लगाकर अभ्यास करना चाहिए। अनिविणम्‌--- 
स्वात्स-लक्ष्य रूप उपेय की प्राप्ति के लिए धैर्य धारण करके अभ्यास करना चाहिए अथवा 
निविण-चेतता) दुःख रूप संसार के प्रति वेराग्म-यूवत मन से इस योग का अभ्यास करना 
चाहिए ॥ 


कामातां त्यागे उपाय: सदुल्पत्याप इत्याह-- 
कामनःओं के त्याग का उपाय संकल्पों का त्याग है । यही कहते हैं-- 


अख्कुहपप्रभवान्कामांस्त्यक्त्वा सर्वानशेषतः । 
सनसेवेन्द्रियग्रामं विनियम्य समन्ततः ॥२५॥ 


संकल्प प्रभवान्‌ = संकल्पों से उत्पन्न होने | मनसा = मन से 
बाली हे 
इन्दिय-प्रामम्‌ == इन्द्रियों के समह को 
सवान २ सभी त 
दु समन्ततः = सब ओर से 
छापान्‌ == कामनाओं को एब "> ही 
अज्षेषतः = [वासना सहित) पर्ण रविन मे 
शध हा हे हत) पू बनियम्थ = भली-भांति काबू में 
करके, 
ह्पक्स्वः घ त्याग करे 


श्नः शनैरुपरमेद्बृद्धया धृतिगृहीतया । 
आत्मसंस्थं मनः कृत्वा न किंचिदपि चिन्तयेत्‌ ॥२६॥। 


[अध्याय ६] 

हाने: शनेः = क्रमन्पूर्वक (अभ्यास 
करता हुआ) 

उपरमेत्‌ = (विषयों से) पीछे हटे । 
(तथा) 

धृति-गृहीतया  धैये-युक्‍त 

बुदा  बुटिसे 

सतः च मनको 


भाषाटौं कोपेत्तः 


१७६ 


आत्म-संस्थम्‌ = आत्मा (परमात्मा) में 


कुत्वा = ठहरा कर 
{कचित्‌ = (और) कुछ 
अपि स्स भी 

ल्‌ चन्त क 
चिन्तयेत्‌ }= चिन्तन न करे । 


मनसँब--न व्यापारोपरमेन । घृति गहीत्वा कऋ्रमात्क्रसमभिताषद्‌ःखं प्रतनू कृत्य । 


किचिदपि दिषयाणां त्य:पग्रहादिकं ते चिन्तयेत्‌ यश्वन्ये्व्याख्यार्तं न क्षिचिइपि चिन्तयेत्‌ 


इति, तदस्मभ्यं भ रचित,--शुन्ववा उन्रतळ्ञात ॥२६॥। 


सन से ही संकस्पों का त्याग करे-- कित कर्मों को त्यागने से नहीं। इसी प्रकार 
धैर्य को धारण करके शने: शनः अभिलाषात्मक दुःखों को कम करे। विषयों के छोड़ने 
और उनको ग्रहण करने के बारे में कुछ भी न सोचे | अब जो अन्य टोकाकारों ने यह 
अर्थ लिया है कि “कुछ धी न सोचे यह अथ हमें जंचता नहीं है । इस अर्थ में तो शून्यवाद 
(जडवाद) का प्रश्नंय आ उपस्थित होता है । 


न च विषयव्युपरममात्रमेष प्राप्यमित्युच्यते -- 


केवल विषयों से पिड छुडाता ही कत ब्य नहीं है यही कहते हँ. 


यतो यतो निश्चरति मनश्चञ्चलमस्थिरम्‌ । 


ततस्तत्तो नियम्यतदात्मन्येब 


शमं नयेत्‌ ॥२७॥ 


१. अथवा नेति नेति हि त्रीप्शया सर्वनिषेधस्वभावत्वादेव बृहतत्वेनाभाषमेव ब्रह्मा मन्यन्ते 
केचन । न किखिइपि चिन्तयेदिति ह्यन्न सकलचिन्त्यविविक्तर्तैक तावदात्मतत्त्व- 
मित्यूपपादितम्‌ अधरभूमिकापरित्याग तावदा द्रियम्ताम्‌--इत्याशयेन, नतु तदेव परं 
तत्त्वम्‌ । इदमेव दर्शवित श्रीस्पन्दे "नाभावो भाब्पतामेति' इत्यादिना, 'अभावं 
भावयेत्तावद्यावत्तन्मयतां ब्रजेत्‌" इत्वभावन्रहावादिमतं दुषितम्‌ । 


१८० श्रीमद्रगवदगीतार्थसग्रह! [अध्याय: ६ 


एतत्‌ == यह्‌ ततः सळ उस 

अस्थिरक्ष॒ = एक जगह न टिकने | ततः == उस से 

तिथम्य॑ => इसका नियमन करके 
इंचलछ = चचल | र न 

Ee आत्मतति == अपने में 

न्नः भरने, एव 550. ही 


वव न ओर सै 
पेत. पंत: न जिस जिस आर से हमभ क (इपका) शमन 


तिः चरति = बियो में घमता हे नयेत्‌ र करे । 


यतो यतो लतो निवतेते, तन्तिवर्तनससनत्तरपेब आह्मनि शमयेत्‌ । अन्यथा अप्रतिष्ठं 
चित्त पुनरपि दिषयानेवाबज्ञम्धते ।।२७॥ 


डिन-जिन विषयों से भन पोळ हटेगा उसके निवृत्त बनने के साथ ही इस मन को 
»(त्जा सें ही लीन करे अन्यथा आत्ता मे न टिकाया हुआ झन, फिर से विषयों को ही ग्रहण 
करेगा । 

प्रशान्तमनसं ह्यं योगिनं सुखमुत्तमम्‌ । 

उपेति शान्तरजसं ब्रह्मभूतमकल्मषम्‌ ।।२८।; 


परज्ञान्त = भनसस - मने शान्त | वोयिनम्‌ = योगी के पास ही तो 
अकल्मधम = हैं उत्तमम = उ 
= पका समाप्त खुम्‌ = ({परम-आानन्ड शूप) सुख 
| किक 
एनम्‌ | छवेति = आ उपध्यित होता है । 
ब्रह्मभूतम्‌ | 


तास्ति ज्ञ न्ति पोतनं --हर्म प्‌ 1, वुल 


PH के यी जी हे प क. 
एव। दफा म आपने आत्मा से णा: खल 

इक उचला : 

म थांगा के 

सट ऊ जग छे 

हाता हः सागर के म्‌ 


इसक्रे पास आ उपस्थित होता है । 
युञ्जन्देवं सदात्मानं योगी नियत्तमानसः । 
झुखन ज्ह्मलयागमत्यन्तप। छति ॥३९॥ 


॥ ७ 


[अध्याय ६] भाषाटोकोरेत; १ 
नियत-मानसः = जिसका सन अपने अधीन | अत्पन्तस -न्य्भनम्त 
है (ऐसा) ब्रह्म-संपोगस्‌ [es के घाशातृकार को 
चोगी = योगी | 
एवम्‌ नू इस प्रकार (उपयूक्त सुखेन्‌ == सहज में ही 
रीति से) १ 
सदा == सदा सघि-्पच्छल्ि = प्राप्त करता है। 


आत्मानम 33 आत्मा का अभ्यास करते हुए ' 
अनेनेच ऋमेण थोगिनां सुखेन ्षह्मावारितिः, नतु कण्टयो२दिमेति तात्परयम्‌ 1२६1 
इसी रीति से यागी को सहज रूप से ब्रह्म की हास्ति होतो. है। कष्टन्यो 
(चास्द्रायणावि ) क्रों का पालन करने से ब्रह्म का साक्षात्कार नहीं होता । यह तात्पर्य है 


< 


सवेभूतस्थमात्मानं सवेभूतानि चात्म 
ईक्षते योगयुक्तात्मा सवंत्र समदर्शनः 13०11 


सर्वत्र = सत में सवं-भूत-स्थश्‌ == सभी जड-चेतन वर्म सें 
है क कष उहुरा हुआ 
सम-इक्चनः = सम-भाव से देखने वाल हु न हु 
पं सर्व-सूतानि )_ भर सभन 
पण प छली योग से संपन्न च ~ भूतों 
आत्मा बना हुआ (साधक) आसानि बन आत्मा में (ही) 
आत्मानम्‌ = आत्मा को ईक्षते न= देखता है 1 


सर्वेषु भूतेष आत्मानं-प्राहकरूपतचान्‌प्रविज्ञम्तं भावयेत्‌ । भात्ननि छ प्राह्मताज्ञान” 
दारेण सर्वाणि भूतानि एकीकुर्धात्‌ । अतश्च समदशनत्द जायते. योगश्चेति तक्षेपार्थ: । 
विस्तरस्दु भेदवादविदारणादिप्रकरण देवीत्दोच्रविवरणे च अयव निर्णीह;, इति तत्‌ 
एवाबधार्यः ।।३०।। 


सभी प्राणियों में आत्मा को देखे अर्थात्‌ सभी प्राणियों भें आत्मा, ग्राहक रूप से 
विद्यमान है यहु भावना करे और आत्मा में सभी प्राणियों के ब्राह्म रूप ज्ञात के द्वारा, 
धा यूं कहें कि आत्मा में सभी प्राणियों को समो जावे के योग्य जान कर उनका एकीभाव 
क्रे । अतः (ऐसी भावना करने छे) सम-रर्शन और योग की प्राप्ति होती है। यह ती र 


नपे-तुले शब्दों में अथं । इसका खोल कर भश तो मैंने देवी स्तन्न बिवरण' के भेदवाद- 
विदारणादि प्रकरण में किया है । भतः वहीं पर देख लिया जाय । 

यो' मां पयति सवत्र सवं च मयि पश्यति । 

तस्याहं न प्रणश्यामि स च में त प्रणइयति ॥११॥ 


१, माम्‌--अहंरूप मनन्यापेक्षप्रकाशमनन्यविमर्शसथं स्वप्रकाशविमर्शं प्रकाश सर्वत्र 
सर्वोपश्लेयेण य; पश्यति; नीलमिति हि प्रकाशमाने नीलं प्रकाशते इतीमदहँ? 


१६२ श्रीभद्धगवद्गीताथसंग्रहः [अध्याय: ६] 


घः = जो तस्थ = उससे 
सां सल मुझे न हि व्य 5 
स्वे त्र "- सब जगह प्रणश्याधि नहीं जाता 
पश्यति = देखता है सः } = 
ति च स वहभी 
सर्वम च = और सब को हि 
£ ति में भे = मुझसे 
अघि न मुझ में 
पश्यति == देखता है न = नहीं 
झहभ्‌ मैं प्रणश्यति = भूलाया जाता । 
प्रणाशः--अक्षायक्षारित्वात्‌ । तथाहि । परात्मनः सर्वगतं रूपं यो न पइघति, तस्य 
परमात्मा पलापितः-स्वरूपप्रकटीकाराभावात्‌ । यच्चेदं बस्तुजात तदभासनात्मनि परमात्मनि 


विनिविष्टं अवति, तथाविधं यो न पश्यति, स॒ परणार्थरवरूपात्‌ प्रनष्ट:--लह्ठ यतिरेके 
सत्यनिर्भासात्‌ । यस्तु संगत मां पच्मति, तस्याहं न प्रनष्टः --स्वस्वरूपेण भासनात्‌ भावांज्च 
मयि पश्यति, तत्तेषां नासनोपपतो द्रष्ट्रतायां परिपूर्णया स व अनष: परमात्मनः ॥। ३ १॥। 

अपने स्वप का स्वयकाशात्मक कार्य उ करने की ओर ही 'प्रणाश' शब्द का संकेत 
है.- करने योग्य (पारमाथिक कार्य को) जो । इसको स्पष्ट करते हैं--परमात्मा के 
व्यापक रूप को जो नहीं देखता है, उस ब्यक्ति से परमात्मा कोसों दुर भाग गया हे । वह 
(परमात्मा) अपदे स्वरूप को (उसके प्रति) अकट नहीं करतो है) अब जो यह वस्तु 
समुदाय है, यह उस प्रकाश रूप परमात्मा में ठहरे ही हैं। इस दृष्टि से जो नहीं देखता है 
बह तो परमार्थ-स्वरूप से सर्वथा नष्ट हो गया है क्योंकि प्रकाश से भिमा कोई भी वस्तु 
प्रकाशित नहीं हो सकती । अब जो व्यापक रूप से मुझे देखता है, उसके लिए मैं नष्ट नहीं 
होता हूं , मैं तो उसे स्वात्मूप भें ही भासित हूँ । अब जो पदार्थो को मुझ में अवस्थित 
हुआ देखता है, वह्‌ व्यक्ति इस रीति ले भी स्वप्रकाशरूप दृष्टा के परिपूर्ण आत्म रूपता का 
अवलम्बन करने पर परमात्मभाव से (कभी भी) नष्ट नहीं होता । (क्योंकि बह सदा दुष्टा 
बना रहता है!) 


प्रकाशः, इति प्रकाश एव प्रकाशितौ भवति, प्रकाशं च सर्वत्र यः पश्यति; न 
प्रकाशस्य देशे काले स्वरूपे वा खण्डवात्मां व्यवच्छेदोऽस्तीति, मयीति--भात्म- 
संवेदन प्रकाशे च तदविनिर्भक्तं सर्वं प्रकाशितं भवतीति । तथा नीलादिकमात्म 
भ्रकोश भित्तौ रूढे चकास्तीति यः पश्यति, तस्याहुमिति प्रकाशी न प्रणश्यति--न 
खण्डनाविकारं प्राप्नोति, न प्रकाशरूपाच्च्यवते, अहू ध तस्य विश्वेश्वररूप 
एवात्मा न प्रणश्यामि --नच्छादितो भवामि । तथा सोऽपि=एबंदुष्टा ममेति 


शद्धप्रकाशात्मनः परमेश्वरस्य न प्रणश्यति-आच्छादितो न भवतीति रहस्याथे 
आचार्यपादैविवत्तिविर्माशन्यां विवृतः । 


pr 


[मध्यायः ६] भाषाटी कोपेत॑; १०८३ 
सर्वभूतस्थितं यो मां भजत्येकत्वमास्थित: । 
सर्वथा वर्तेभातोऽपि स योगी मयि वर्तते॥३२॥। 
या = जो साधक सः == वह 
एकत्वम्‌ == एकान्त में योगो = योगी 
आस्थितः = ठहरा हुआ सवेथा = सब प्रकार से 
सवं-भूत- __ सभो प्राणियों में आत्म रूप बतंमानः __ (व्यवहारशील) रहता 
स्थितम्‌ से स्थित हुआ 
माम == मजे अवि न भी 
भजति ना भजता है RR 
बतंते == ठट्रा है 3 


यस्त्वेवं ज्ञानाविष्ट: सोऽवइयमेवकतया 
लिप्यते ।। ३२ 


भगवन्तं सर्वगत विदन्‌ सर्वावस्थागतोऽपि न 


जो इस उक्त रीति से ज्ञान में दृढ हुआ हो बह तो निश्चय रूप से, पूर्णतयः 
भगवान्‌ को सवंव्यापक जानता हुआ, सभी व्यवहार को करते हुए भी निलिप्त ही बना 


रहता है । 


आत्मौपम्येन सर्वत्र समं प्यति योःजुन । 
सुखं वा मदि वा दुःखं स योगी परमो मतः ॥३३॥ 


समम्‌ = समन्भाव से 
परपति = देखता है 

स; == बहू 

परमः न= श्रेष्ठ 

योगी = योगी 

मतः = माना जाता है। 


स्वस्य च सुखदुखे आत्मतुल्यतया पश््यति, इति स्वरूपमेतदन्‌ दितम्‌ च पुतरेषोऽपू्ो 


भजन = हे भजूंन ! 
थः = जो योगी 
नात्म- Ee 

= अपने समान ही 
मौपम्येन तह 
सर्वच = सभी प्राणियों में 
सखम्‌ बा = सुख 
च्छ 
यदिवा = अथवा दुःख 
विधि; ।।३३॥ 


(वह योगी) सभी प्राणियों के सुक्ष-दुःख को अपना सुखदु:ख जसा देखता है । इस 
भांति योगी का यह स्वभाव ही वणित किया गया है । इसमें कोई न्यारी बात नहीं १ 


१८४ श्री म-द्गएवद्गी तार्थसंग्रहः [अध्यायः ६] 
आरजु न उवःच 
योऽयं योगस्त्वया प्रोक्तः साम्येन मधुसूदन । 
एतस्याहं न पश्यामि चञ्चलत्वात्स्थिति पराम्‌’ ॥३४॥ 


श्रजु न बोले 
मधुसूदन == हैं मधु राक्षस को मारने | अहम्‌ न 
वाले कृष्ण ! एतस्य = इस (योग) की 

थः नजो पराम्‌ = उच्च 
हए स स्थितिम्‌ = स्थितिको 
योग: गण या 8 चंचलत्वात == मन के चंचल होते से 
त्वया पल आपने हों 
ताम्येन ब साम्य के रूप में न छ 
प्रोक्तः == कहा है पइ्यामि = देख पाता हूं। 

चञ्चल हि मन: कृष्ण प्रमाथि बलवद दृढम्‌ 

तस्याहं निग्रहं मन्ये वायोरिव सुदुष्करम्‌ ॥३५॥ 
कष्ण = हे कृष्ण ! तस्य न्म उसको 
सनः त सत तिप्रहम्‌ = काबू में करता 
हि हा अह्म्‌ = मैं तो 
चंचलम्‌ = चंचल है, वारोः = वायु की 
प्रमाथि = मथने वाला है इव = भांति 
खलबब्‌ त बलवान (तथा) सुढुष्करम्‌ == कठिन 
दुढस == अपनी मनमानी करने | भन्ये == मानता हूँ । 

पर डटा ह 


ग्रोऽयभिति-परोकषप्रत्पक्षचाचकाभ्यामेवं सूच्यते । भगवदभिहितानन्तरोपाथपरम्परया 


स्कृटमपि--प्रत्यक्षनिदिष्टमपि ब्रह्म, मनसइष्चाञ्चल्यदोरात्म्मात्सृदूरे वतते, इति परोक्षः 
माणम्‌ । प्रमथ्नाति दृष्टादुष्ड । धलबंद्‌- शवतम्‌ । बृढं--दुष्टव्यापारात्‌ वारयितुम्‌” 
झक्यम्‌ !। ३५ 

(चोंतीसवे इलोक में जो कहा है) 'जौ गह'---इन परोक्षवाचक तथा प्रत्यक्षवाचक 
दो शब्दों से (अजू न) यह सूचित करते हैँ कि भगवान्‌ के द्वारा कहे गये अनन्त उपायों से 


१, स्थिरामिति ग७ पाठः 


[अध्याय ६] आषादीकोपेतः १८ 


यदि यह ब्रह्मा, प्रत्यक्ष रूप से अनुभव में आया हुआ भी हूँ किन्तु भव की चंचल पामरता के 
कारण बहुत ही दूर है। अत; उस ब्रह्म का स्वरूप परोक्ष सा प्रतीत होता हूँ। ये मन 
(स्वरूप-लाभ के) प्रत्यक्ष फल को और विदेह मुक्त रूप अदृष्ट (परोक्ष) फल को नष्ट कर 
देता हँ । ऐसा करने में यह पूर्ण रूप में समर्थ हँ । दृढ भा हूँ षयोंकि दुष्ट व्यापार करने से 
इसे हटाया नहीं जा सकता । 


असोसरं- 
इसका उत्तर (भगवान्‌) देते हैं - 
श्रीभगवानुवाच 
असंशयं महाबाहो मनों दुनिग्रहं चलम्‌ । 
अभ्यासेन तु कौन्तेय वेराग्यण च गृह्यते । 1३६ 


भगवान्‌ बोले 


महाबाहो = हे भजुन ! कोन्तेथ = हे कुन्ती पुत्र अजून ! 
बाच जे, तत्‌ अभ्यासेन = (यह्‌ तो) अभ्यास से 
सन्‌: त वु = और 
चंचलम्‌ == चंचल (भोर) बैराग्येण ) _ वैराग्य से 
बुः निग्रहम्‌ = कठिनता से वश में होने | च } ही 

वाला है । गृहले = वश में किया जाता है। 


थेराग्येण विषयोत्सुकत! विनाइयते । अभ्यासेन सोक्षपक्षः ऋमात्क्रसं विषयी कियते 
इलि दयो इपादानम्‌ । उक्तं च तत्र भवता भाष्यकृता 


'उभ्याधीनश्चिसवुत्तितिरोध: । (योऽ द० १, १२) 


इति । 


वैराग्य से विषयों के प्रति चाय नष्ट होता है । अभ्यास से मोक्ष-पक्ष क्रम-पुर्वेक 
(धीरे-धीरे) प्रहण किया जाता है । अत: दोनों (उपाय) ग्रहण करने योग्य हैं। आदरणीय 
भाष्यकार पतंजलि ने भी कहा है-- 


मन का निरोध तो (अभ्यास और वेराग्य) दोनों के अधीन है । 
भसंयतात्मनो योगो दुष्प्राप इति मे मति:। 
वद्यात्मना तु यतता शक्योच्वाप्तुमुपायेत;' ।।३७॥ 


१, ल्यब्लोपे पञ्चमा 


१८६ श्वीमःद्वूगवद्गीताथंयं रहः [अध्याय ६] 


असं यतात्मना = मत को वश में त करते । यतत्ता = यत्नशील पुरुष से 
वाले साघक से तो चु = तो (यह थोग) 
योग: == योग उपायतः = साधना (करने से) 
दुष्प्राप = (सिद्ध होना) कठिन है | अवाप्तुम्‌ = प्राप्त होता 
(किन्तु) अङ्यः संभव है 
वढ्यात्मत्ता == स्वाधीन मन वाले इति = ऐसा 
भे न= मैं 
मति = समझता हूँ । 


अत एषा प्रतिज्ञा-असयतात्मनः--अविरक्तस्य त कथंचिद्योगावाप्ति: ! बःयात्म- 
नेति--वेराग्यवता । यतमानेनेति--साभ्यासेत । उपायान्‌- अनेकसिद्धाम्ता विश्ञास्त्रविहितानु 
संथित्य ॥ ३७॥ 

अत; (भगवान्‌ की) यह प्रतिज्ञा है कि मन को न रोकने वाले सरक्त व्यक्ति को 
किसी भ'श में भी योग की प्राप्ति नहीं हो सकती | जिसमे मन जीता है वह वेरागी हे । 
यत्नवान्‌ का तात्पर्य अभ्यासी से है । (वास्तव में) अनेक सैंद्धान्तिक शास्त्रों आदि में कहे 
गए उपायों का आश्रय लेकर (अभ्यास करना चाहिए ।) 

अज न उवाचं 
अयतः श्रद्धयोपेतो योगाच्चलितमानसः । 
लिप्समानः सतां मार्ग प्रमूढो ब्राह्मण: पथि ॥३८॥ 


अर्ज न बोले 
श्रद्धपा-उपेत: == श्रद्धा से युक्त होकर भी | लिप्समानः == चलने की चाहत रखते 
भयत: = (अपने आपको) वश्च में हुए भी 
न करने वाला (व्यक्ति) | ब्रह्माणः = ईश्वर (परमार्थ) के 
योगात्‌ = योग से पथि = भाग में 
दलित मानस: डिगे हुए मन वाला, प्रमूढो = लुढक जाता है । 


सताम्‌-मागम्‌ = सन्‌ मार्ग पर 


अनेकचित्तो' विभ्रान्तो' मोहस्यैव वश गतः । 
अप्राप्य योगसंसिद्धि कां गति कृष्ण गच्छति ॥३६॥ | 


१. प्रतिक्षणं चञज्चलंत्वाद्रहुविधमनोवृत्ति: | 
३. अविश्रान्त इति क७ पाठः । 


[अध्यायः ६] आवाटे कोषेतः १८७ 


कृष्ण == हे कृष्ण ! (सः) = वह 

(यह तो बताइए कि जो 

व्यक्ति ) काम == किस 
विश्रान्तः त अनेक प्रकार के उलठ-फेर र 

में पड़ कर भटक जाता है। | तिस = गति को 

सहस्य एब ॥__ मोह के बस 
वक्षस गतः } _ में आकर गच्छति == प्राप्त होता है ? 
थोष-पंसिद्धिस्‌। __ योग-साधन में असफल (उसका आखिर बनता 
भप्राप्य } रह जाता है क्या है?) 


ज्ञाष्ताडोगात्‌ यदि चलितेऽपि चिते शद्धा न हीयते, बिनष्टअढो हि सिद्धयोगोउपि 

सर्च निष्फल कुरुते । उक्तं हि 
“यदा प्राप्यापि विज्ञानं दूषितं चित्तविञ्रमात्‌ । 
तदेव ध्वंसते शी घर तूलराशिरिवानलात्‌' इति ॥३५॥ 

योग का सेवन करके भी यदि उस साधक का मन, चंचल होता है, तब भी उसकी 
(परमात्म-भावना पर) श्रद्धा कम नहीं होती । श्रद्धा कै घटने पर तो सिद्ध योगी का भी 
सभी (परमार्थ) व्यर्थ हो जाता है । कहा भी है-- 

“विज्ञात (आत्म-साक्षात्कार) के प्राप्त होने पर भी मन की चंचलता से दूषित 
होते वाले का वह विज्ञान, बैसे ही चष्ट हो जाता है जैसे रूई का ढेर अग्नि में डालने से क्षण 
भर में भस्म हो जाता हे ।' 

कक्चिनोभयविभ्र शाच्छिन्नाश्रमिव नश्यति । 

अप्रतिष्ठो महाबाहो विनाशं वाधिगच्छति ॥४०॥ 


महाबाहो ८= है अजुन ! इब्न = भांति 
क्ह्माणः = ब्रह्म के उभय-बिभ्रंञ्चात्‌ दोतों मार्गों से छटा 
पथि = मागं में हुआ 
बिसूढः = लुढका हुआ (साधक) कश्चित्‌ = कहीं 
अप्रतिष्ठः == टिक न सकने के कारण न ] नष्ट तो नहीं 
छिल्न-अश्नस्‌- कटे हुए बादल के टुकड़े नश्यति ¦! = हो जाता। 

की 


` १, पत्ननविशीर्णो जलदो यथा चिनश्यति तद्वत्‌ । 


श्ष८ श्रीमऱद्गवद्गोतार्थेसंग्रहः [अध्यायः ६] 


एतन्मे संशयं कृष्ण च्छेतुमहेस्यशेषतः । 
त्वदन्यः संशयस्यास्य च्छत्ता न ह्य पपद्यते ॥४१!: 


कुष्ण = हे कृष्ण ! अशण स्स इसे 
मे नत मेरे संशयस्य = सन्‍देह को 
पड कां पख 

एतत्‌ पस च्छेता = मिटाने वाला 
संशाथम्‌ == सदेह को के 

Rs वको सबद्‌ = आपके 
भञेबल,= पूर्ण ख्प से मन्यः = अतिरिक्‍त 
बछेतुम्‌ == काटने के लिए नहि == कोई भी तो 
(स्वभे) = (आप ही) उपपश्चते = नहीं हो सक्ता । 


झहुसि = योग्य है 
योगस्य सम्यक सिद्धावजातायां क्रि लोकार्निहळान्तः सम्प छ ब्रह्मणि न लोनः 
इति नयेत; अथवा ब्रह्मण्पश्रतिष्ठत्वाद्विनवयति परलोकबाघाय, इति प्रश्‍नः ॥ ४१ ॥ 


योग की पूरी सिद्धि न होने पर कहीं ऐसा तो नहीं होता कि साधक लोक व्यवहार 
से भी छट जाए और ब्रह्म में भी लीच न हो पाए । कहीं का न रहे! या ब्रह्म में दृढ़ न 
हो जाने से कहीं वह अपने परलोक में भी बाधा तो नहीं डालता । ऐसा प्रश्न है ! 

अत्र निणंयं 

इसका समाधान (यों) करते हैं- 


क्रीशयवानुधाच 


पार्थ नेवेह चामुत्र विनाशस्तस्य विद्यते । 
नहि कल्याणकृत्कर्चिद्दु्गेति जातु गच्छति ॥` २॥ 


भगवान्‌ बोले 
वार्थ == हे अजन! कल्याण कृत= कल्याण को पाने के लिए 
नेव कळ नत्तो साधना करने वाला 
इह = यहां (इस लोक में और) (भक्त) 
म स= ने 
== केभी 
अमुत्र = परलोक में जाउ 
तस्य == ऐसे साधक का दुर्गतिम्‌ = बुरी गति को 
बिनाहः == नाश 
ग च्रे ही 
निते = होता है । (बयोंकि) नहि हू 
कश्चिद स्ल कोई (भी) नच्छति == पाता है। 


[अध्याय: ६ ] भाषाटीकोपेत: १५९ 


न तस्य योगभ्रष्टस्येह लोके परलोके वा नाशोऽस्ति अनष्टश्रद्ध त्वादिति भाव: । 
तस्य--लोकद्॒याविनाशित: । स हि कल्याणं भगवन्मार्गलक्षणं कृतवान्‌ । न च तदस्निष्ठो- 


भादिवतक्षयि ॥ ४२ ॥ 


उस योग-भ्रष्ट की साधना का नाश त तो इस लोकमें ही होता हे और न परलोक 
में ही। क्योंकि भगवत्‌ सार्य के प्रति उक्तकी श्रद्धा कभी घटती नहीं (ननी हो रहती है) 
अतः उसके लोक-परलोक दोनों नष्ट नहीं होते । वह तो कल्याण अर्थात्‌ भगवन्मार्ग 
पर चल पडा है और न बह मागे अग्निष्टोम आदि यज्ञों की भांति क्षणिक फलों को 


देता है । 


प्राप्य पुण्यकृतां लोकानुषित्वा शाश्‍वती: समाः । 
शुचीनां श्रीमतां गेहे योगम्रष्टोऽभिजायते ॥४३॥ 


योप-ञ्ष्टः == योग-भ्रष्ट साधक, शुचींनाम्‌ -- पवित्न, अस्तिक 

पुण्य-कृताम्‌ = पुण्यवानों के 

लोकान्‌ = उत्तम स्वर्ग आदि लोकों | श्रीमताम्‌ = श्रीमानों (धनवानो के) 
को 

प्राप्य = प्राप्त करके गहे “= घर में 

शाश्वतीः न विष्णु के तीन 

समाः = वर्षों अर्थात अनन्त काल | अभिजायते --जन्म लेता है। 
तक (वहां) 

उषित्वा = रह करके (फिर) 


शाइवतस्--बिऽणो: सपाः--वेष्णवानि त्रीणि वर्षाणि । शुचीनामिति---येषा 
भगवदंशस्पशि चित्तम्‌ || ४३ ॥ 


शाश्वत--विष्णु के हीन वर्षो तक वह योगी, स्वर्ग में रहता है । शचीवाम - उन 
व्यक्तियों के घर में जन्म लेता है जिनके चित्ता को शिवत्व छ गया हे! 


अथवा योगिनामेव जायते धीभतां कुले । 
एतद्धि दुर्लभतरं लोके जन्म यदीदूशम्‌ ॥४४॥ 


१६० श्रीम द्भीतार्थसंग्रहः [निध्याय; ६] 


अथवा न्या ईदृशाम == इस प्रकार का 
धीमताम == ज्ञानवान्‌ घत्‌ = जो 
घोयिताम्‌ = योगियों के एतत्‌ == यह्‌ 
एव न्न हँ जन्म == जन्म है (ऐसा मिलना) 
कुले = कुल में लोके == संसार में 
जञायते == उत्पन्न होता है (किन्छु) | हि = निःसन्देह 

| दुलेभतरम्‌ == अति कठिन है । 


यदि तु तारतम्येनास्यापवर्ण भवितव्यं तदा योगिकुल एव जायते । भत एवाह-- 
'एतद्धि दुलंभतरं ~- इति । श्रीमतां गेहे किलाचद्यमेव विघ्नाः सन्ति संसिद्धौ मोक्षात्मिकायाम्‌ 
॥ ४ड || 


अब यदि इसे निविध्त रूप से मोक्ष की प्राप्ति होनी हो, तब तो यह, योभि-कुल में 
ही जन्म लेता हे । इसी लिए तो कहा है--- ऐसा जन्म मिलना अति कठिन है | धनवान 
घर में जन्म लेने से अवश्य ही विघ्न आ उपस्थित होते हैं और वह मोक्ष रूप सिद्धि में 
(बाधक) बनते हें । 


तत्र तं बुद्धिसंयोगं लभते पौर्वदेहिकम्‌ ! 
ततो भूयोऽपि यतते संसिद्धौ कुरुनन्दन ॥४५॥ 


कुरुनन्दन ८ हे अर्जुन ! लभते = (स्वयं) प्राप्त करता 
तत्र = वहां {दरिद्र योगि-कुल है । 
में) जन्म लेकर ततो == इसके साथ ही 
तम = उस भूयः अपि == फिर पुनः 
पोवं-देहिक्म्‌ = पूर्व शरीर में (कमाए) | संसिद्धो = सिद्धि की प्राप्ति के 
साधन किए हुए लिए 
बुद्धि-संयोगम्‌ = समत्व-बद्धि-्योग को यतते = यत्न करता है । 


पूर्वाभ्यासेन तेनेव ह्वियते ह्यवशोऽपि सन्‌ । 
जझ्लासुरपि योगस्य शब्दब्रह्मातिवर्तते ।।४६।। 


न्न 


(स:) = वह योग-भ्रष्ट, जो धन- | सन्‌ = होकर 

कान्‌ घर में जन्म लेता | अपि = भी 

है । पूर्व-अभ्यासेन == पिछले (जन्म में किए 
क्षवद्रा: = (विषयों के बश में) १ गए) अभ्यास से 

बेबस बना हुआ एव = हँ 


हि = तिःसन्देह 


[भध्याय: ६] भाषाटीकोपेत: १६१ 


हियते व= (परमार्थ की ओर) | जिज्ञासुः == चाहने वाला 

ले जाया जाता है । अपि नभी 

(तथा) शब्द-ब्रह्म == मन्त्रन्सत्राध्याय आदि 
योगस्य == समत्व-बुद्धि रूप योग चर्या पूजा को 

का अति-बतंते ` = पार कर जाता हे । 


अवशः--परतःत्र एव किल तेन --पू्वाभ्यासेन बलादेद योगाम्यातं प्रति नीयते। न 
चतत्‌ सामान्यं, योगजिज्ञासामासेणेव हि शब्रश्रह्मातिवृत्ति:, मन्त्रस्वाध्यायादिरूषं च शब्दग्रह 
भतिवतंतेन स्वीकुरुते ।। ४६ ॥ 


भवश होकर-- अपना बसन चलने के कारण परतन्त्र बना हुआ बह पिछले जन्मों 
में किए गए अभ्यास के फलस्वरूप बरबस योग-अभ्पास के प्रति लिजाया,जाता है। ऐसा 
होना मामूली बात नहीं, योग की केवल मात्र जिज्ञासा रखने वाला भी शब्द-ब्रद्वा, सन्त्र - 
स्वाध्याय भादि चर्या से आगे निकल जाता है । इसे स्वीकार नहीं करता । 


प्रयत्नाद्यतमानस्तु योगो संशुद्धकिल्विषः । 
अनेकजन्मसंसिद्धस्ततो या ति परां गतिम ।।४७॥ 


अनेक-जन्म _ [तब फिर) अनेक | योगी न= योगी 
संसिद्धः }  जन्मोंसे सिद्धि को | ततः | _ उससे 
प्राप्त हुआ तु भी 
प्रयत्नात्‌ = भरसक प्रयत्न से, | पराम्‌ = भागे की (मोक्ष 
संशुद्र-किल्विषः = सभी पापों से, शुद्ध रूप) 
(छूट) हुआ गतिम = गति, अवस्था को 
यतमानः == यंत्न-अभ्यास करने | याति - प्राप्त करता है । 
वाला 


ततो- जिज्ञासालन्तरम्‌ यत्मवान्‌ --अभ्यातक्रतेण देहान्ते वासुरेवत्वं प्राप्पेति। न 
चासो तेनेव देहेन सि& इति मन्तव्यम्‌; अपितु बहूति जन्सानि तेन तदभ्यस्तमिति 
मन्तव्पस्‌। अत एव यस्पानन्यव्यायारतया भगवद यापारावृरागिल्वं छ योगभ्रष्ट इति 
निश्चेयम्‌ ॥ ४७ ॥ 

उसके बाद--अर्थात्‌ योग सम्बन्धे जिज्ञासा के अनन्तर यत्न-पूर्वंक अभ्यास करने 
से देहू के छूटते पर वासूदेव भगवान्‌ की (मोक्षात्मक) स्थिति को प्राप्त करता है। इस 


१, परमात्मसमापत्तिलक्षणां प्रकृष्टां भूमि प्राप्तोति । 


१६२ श्वोमद्धगबद्यी ताथंसंग्र हू: [अध्यायः ६] 


योगी को उपयु क्त योग-अभ्यास से प्राप्त सिद्धि, उसी एक देह के हारा प्राप्त नहीं हुई होती 
है, अपितु अनेक जन्मों में अभ्याप करने से वह (मोक्षात्मक सिद्धि) प्राप्त हुइ ली १ 
यह तो मानी हुई बात है । अतः वही योग-प्रष्ट (योगी) है, जिसे भगवान में इत जाई 
निरन्तर राग हो कि अन्य कोई काये उसे, उत प्रकार प्रिय न प्रतीत हो 1 ऐसा अनेक 


चाहिए । 
योयस्य प्राधान्यमाह-- 
योग की विशेषता (अगले इलोक में) कहते हैं-- 
तपस्विभ्योधिको योगी ज्ञानिभ्योऽपि मतोऽधिकः । 
कर्मिभ्यश्चाधिको यो'गो तस्माद्योगी भवाजु न ॥४८॥। 


योगो = एता) ज्ञानी अधिः = श्रेष्ठ 
तपस्विभ्यः = तएस्वियों से 

अधिकः = उत्तम है। योगी == (यह) योगी है । 
ज्ञातिभ्यः == पंडितों से तस्मात =» अतः 

अपि न्न्भी ८ 

अधिकः == श्रेष्ठ ग्रजुन = हे अर्जुन ! (तुम भी) 
मतः = माना गया है। (तथा 

कामस्य: = सकाम-कर्म So से पोगी =¬ मोगी (हो) 

न्च नञ भी ? भव == बनो । 


तपस्विभ्योऽविकत्वं पूर्वमेव सूचितम्‌ ! ज्ञानिभ्योऽधिकत्वं-ज्ञानस्य योगफसत्वात । 
कमिभ्य उत्कष:-स एव कर्माणि कत्‌" वेति ॥ ४८ ॥ 

तपस्वियो से, योगी की श्रेष्ठता तो पूव-प्रसंगों में ही कही गई है । योगी तो ज्ञानी 
से भी श्रेष्ठ है, क्योंकि योग का फल ज्ञान है, अत: योग की ही प्रधानता है। कर्म-योगी से 
(भी) समत्व भें ठहरा हुआ योगी ही श्रेष्ठ है, क्योंकि वही, कर्मो को सम्यक्‌ रूप से करना 
जानता है । 

न य॑ निरोइतरं क'डयोगमात्रं संसिद्धि दमित्यृच्यते~ 

निरीइव्ररभाव--ईश्वर पर श्रद्धा न रखकर योग की साधना करना केवल मात्र 
झायास-प्रद है, सिद्धि-प्रद नहीं है--प्रही कहते हैं--- ८ 

योगिनामपि सर्वेषां मद्गतेनान्तरात्मना । 

श्रद्धावान्भजते यो मां स मे युक्ततमो मत: ॥४&॥ 


१. नित्यनिरत्तरारनदमपसमाधितानित्यथे: | 


अध्याय: ६] आषादीकोपेतः . १६३ 


सर्वेषाम्‌ = सभी साम्‌ == मुझे 

योगिनाम == योगियों में भजते नल भजता हुँ 

अपि म्= भी सः = वह (योगी) 

थः न्न जो मे == मुझे 

थद्धावान्‌ = श्रद्धा से युक्त (योगी) | युक्त-तयः = अत्याधिक(परम-प्रेष्ठ) 
मत्‌-गतेन न= मुझे में लगे हुए | मतः च माम्य है! 


अस्तर-आत्मना == मन वाला होकर 
ने 


संबेयोगिमध्ये य एव मामन्तः करणे निवेश्य भक्‍्तित्रद्वा--तत्परो गुरुचरणसेवालब्ध- 
सं्रदायक्रपेण समेब--वच्यित भने --विनुश्यरे स यातम: -नारपेशखरसपाजिष्ड:; इति 
सेश्वरस्प ज्ञानस्य सत्रप्राधान्यपक्तसिति शिवम्‌ ॥४९॥ | 


सभी योगियों में जो इप रीजि से मुझे (अगते). अत्तक एणों मरें बिश कर भक्ति 

और श्रद्धा से, गुष-चरणों को सेवा से प्राप्त, गूह-मंप्रराय क्रपसे मेरा ही भवन करता है, 

अन्य किती देवता का ध्यात नहीं करता >-मेरा ही विश करता है । वह तो युक्ततम है-- 

परमेश्वर में ही तल्लीन बना है । अत: इश्वर पर पूर्ण आत्या रखकर जो ज्ञात प्राप्त किया 
जाए उप्तज्ञान की ही सब में प्रधानता बतलाई है। इति शिवम्‌ 


शत्र संग्रहश्लोक 
भगवन्नामसंप्राप्तिमात्रात्सर्वमवाप्यते । 
फलिताः शालयः सम्यम्वृण्िमा त्रेऽलो किते ॥ ६॥ 


सार-इलोक 


भगवान्‌ का नाम लेते मात्र से ही सभी कार्य वेते ही (स्वतः) सिद्ध हो जाते हैं 
जेसे धात को बालियां: मेंह बरसते ही परिपक्व हो जाती हैं । 


॥ इति श्रीमहामाहेश्व राखायवर्याथितवपुप्तप्रादविरचिते श्रीमद्‌भगवद्गोता/थेसंग्रहे 
(आत्मसंयम योगो नाम) षष्ठोऽध्यायः । ६ ॥ 


- श्रीमहामाहेश्वर आचार्यवर्य राजानक अभिनवगुप्तपाद रचित गीतार्थे- 
~ संग्रह का (आत्म-संयम योग नाम का) छटा अध्याय समाप्त हुआ । 


मिता 


१६४ श्रोमद्भूगवद्गीतार्थेपंग्रह। [भध्याय: ७] 
अथ सप्तमोऽध्यायः 
श्री भगवानुवाच 


मय्यासक्तमनाः पार्थ योगं युञ्जन्मदाश्रितः । 
असंशयं समग्रं मां यथा ज्ञास्यसि तच्छुणु ॥॥१॥ 


भगवान्‌ बोले 
पार्थ <= ढे अजुन ! यथा = जैसे (तुम) 
मथि = मुझ में समग्रम्‌ = पूरी तरह 
आसक्त-मनाः == लगे हुए मन वाला ज्ञास्थसि सस जानोगे 
मव्‌ आशितः = मेरी शरण में आया | हत्‌ == उस को 
हुआ असंशयमु ` == संशय-रहित बन कर 
योगम्‌ = योग में जुटा हुआ, शृणु == सुनो ॥ 


माम्‌ = मुझ को 


ज्ञानं तेऽहं सविज्ञानमिदं वक्ष्याम्यशेषतः । 
यज्ज्ञात्वा न पुनः किचिज्ज्ञातव्यमवशिष्यते ॥२॥ 


अहम्‌ = मैं यत्‌ == जिस को 

ते = तुम्हे ज्ञात्वा = जान कर 

डवर. इह = इस संसार में 

सविज्ञानम्‌ 5८ विज्ञान-सहित भूयः परि 

ज्ञानम्‌ == तत्त्व-ज्ञान को अन्यत्‌ = कुछ भी 

अशेषत. = भली-भांति ज्ञातव्यम्‌ = जानना 

वक्ष्याभि == कहूंगा न _ हेष नहीं 
दु | अवशिष्यते }= रहता । 


ज्ञानविज्ञाने ज्ञानक्रिप एव | ततो न किचिदवशिष्पते; --प्वेत्य ज्ञेयस्य. ज्ञानक्रिया- 
निष्ठत्वात्‌ ।। २॥ 


ज्ञान-विज्ञान से तात्पर्य ज्ञान और क्रिया ही है । इन्हें जान लेने के बांद तो कुछ 
भी जानना शेष नहीं रहता है, क्योंकि सभी ज्ञातव्य विषय तो ज्ञान-क्रिया में ही टिका 
हुआ है । 


। 


[अध्यायः ७ ] भाषाटीकोपेतः १६५ 


मनुष्याणां सहल षु कश्चिद्यतति सिद्धये । 
यततामपि सिद्धानां कर्चिन्मां वेत्ति तत्त्वत: ॥ ३॥ 


हहसैषु = हजारों सिद्धातात्‌ = योगियों में 

मनष्याणास्‌ == मनुष्यों में अवि == भौ 

कदचित्‌ जन कोई ही विरला (भक्त) किचित्‌ = कोई ही (विरला) साधक 

सिद्धये = मझे मिलने के लिए साम्‌ = मुझे 

यतति == यत्न करता हैं (और) | तत्त्वतः -- वास्तविक रूप में 

चतताम्‌ = (उन) यत्न करने वाने | वेत्ति = जानता है -मेरा साक्षात्‌- 
कार करता है । 


अस्य च वस्तुनः सर्वो न योग्यः ) इत्यनेन दले मत्वात्‌ यत्नतेव्यताषाह॥। ३ ।! 

किन्तु इस (पारमाथिक) वस्तु को प्राप्त करने के लिए सभी पात्र तही होते । 
इस प्रकार दुर्लभ होने के कारण ज्ञान की प्राप्ति के लिए प्रयत्य करने को कहते हैं-- 

भूमिरापोऽनलो वायु: खं मनो बुद्धिरेव च । 

अहंकार इतीयं मे भिन्ना प्रकृतिरष्टधा ।।४।। 


भूमिः = पृथिवौ एवच = थोर 
आप: = जल, अहंकार: 3 अहंकार 
अनलः = अग्नि, इति = इस प्रकार 
बायः = वाय, 016 शी 

छ हु अष्टा न= आठ 
खस्‌ समा का, भिन्नता == भेदो में व्यक्त 
सनः व= मन, से == मेरी 
बृद्धिः प्= बुद्धि प्रकृतिः = प्रकृति है। 


अपरेयमितस्त्वन्यां प्रकृति विद्धि मे पराम्‌ । 
जीवभूतां महाबाहो ययेदं धार्यते जगत्‌ ॥५॥ 


—— oe 


यद्क्त-- 


“पूजकाः शतशः सन्ति भक्ताः सन्ति सहस्रः । 
प्रसादपात्रमास्वस्तः प्रभोद्धित्रा न पञ्चषाः” इति । 


१९६ श्रीमद्भगवद्गीताथैसंग्रहः अध्याय ७] 


महाबाहो = हे अमुत! | से = मेरी 

इयम्‌ = यह (आठ प्रकार के भेदों | जीवभूताम्‌ == जीव रूप परा अर्यात्‌ 
वाली) | चेतन 

अपरा = अपरा~जड प्रकृति | प्रकृतिम्‌ = प्रकृतिको 
(व्हरी) | विद्धि = जान लो, 

इतः = इस प्रकृति से यपा मग जिससे 

हु न्तत इदम्‌ = यह (समूवा) 

अनाम्‌ = भिन्न दूसरी जगत्‌ == जगत्‌ 


धार्यते == धारण किया जाता है। 


इयमिति--प्रत्यक्षेण था संसारावस्थायां सर्वजनपरिदृशयमान! | सा चेकंव सतो 
प्रकाराष्टकेन भिद्यते इति एकप्रकत्यारब्धत्वादेकमेव विइवमिति प्रकृतिवाइेऽष्यद्वेतं प्रवशितम्‌ । 
सेव जीवत्वं --पुरुषत्वं प्राप्त! परा ममेव नान्यस्य च । सोभयरूपा वेद्यवेदकात्पक प्रपञ्चोष- 
रचनविचित्रो । तत एव स्वातमविषलमुर्रतल कलितसकतभावभूमिः स्वस्वभावात्मिका 
संततमव्यभिच!रिणोप्रकति: । इदं जात्‌ -भूभ्यादि ॥ ५॥ 


यह प्रकृति--जिसे संसार दशा में सभी लोग प्रत्यक्ष देखते हैं । वह एक होकर भी 
आठ प्रकार से विभक्त हुई है । एक प्रकृति से बना होने के कारण विश्व भी एक ही है । 
इस प्रकार प्रकृतिवाद में भी अद्वत सिद्ध है। वही प्रकृति, जीवभाव अर्थात्‌ पुरुषत्व को 
प्राप्त हुई परा-प्रकृति मेरी ही है और किसी की नहीं । वह प्रकृति दोनों रूपों वाली वेद्य 
और वेदक (ज्ञेय और ज्ञाता) स्वरूप जगत्‌ को बनाने के कारण, विचित्रता को प्राप्त होती 
है । इसी कारण वह प्रकृति, स्वात्म रूपी निर्मल दर्पण में प्रतिबिम्बित हुए सभी भावों की 
भूमि है, अपने आप में परिपूर्ण तथा नित्य निविकार है। इस प्रकार भूमि, जल, अग्नि, 
चायु और आकाश आदि तत्वों से बना हुआ-यह जगत्‌ है । 


एतद्योनीनि भूतानि सर्वाणीत्युपधारय । 
अहं कृत्स्नस्य जगतः प्रभवः प्रलयस्तथा ॥६।। 


ws ददती , कृ्स्मस्य = सारा 

भूतानि = प्राणि-वर्ग 

एतत्‌-यौनीनि = इन दोवों प्रकृतियों से ही | जगतः - जगत्‌ 
उत्पन्न होते हैं, | प्रभवः = उभरता है 

इति = ऐसा (दुम) | | 

उपधारप = समझ लो तथा = ओर 


अहम्‌ = मैं (ही वह हूं जिसमें से) | प्रलय. = (जितमें) लीत होता है. । 


[भष्योयः ७ ॥| भाषाटीकोपेतः १६७ 

उपधारय अभ्यासाहितान्‌भवकमेणात्सतमोषे कुरु) एवं च त्वमेवोपधारय - यदहं 
बासुदेवीभूतः सवेस्य प्रभवः प्रलयइच्च ! अहम्‌ ~ इत्यनेन भकृतिपुरुषोत्तमेभ्योऽस्थतिरिक्तो- 
दीक्षवरः सर्वथा सर्वानुगतत्वत स्थित इति सांल्यवोगयोर्नास्ति भेदबादः इति प्रद- 
शितम्‌ ॥ ६ ॥ 

उपधारण फरो--अभ्यास से प्रप्त किए हुए अनुभव से तुम स्वयं अपने में ही ऐसा 
निश्चिय करो। इसी भांति समझकर यह निश्चय करो कि वासुदेव बत कर मै ही वह हूं 
जो सबों का उत्पत्ति कर्ता तथा संहार करते वाला हूं । 'अह पद यह सूचित करता है कि 
ईश्वर यद्यपि प्रकृति पुरुष और पुरुषोत्तम से भिन्त भी है तथापि पूर्ण रूप से इन सभी 
जगत्‌ संबन्धी वस्तुओं में व्याप्त हुआ ठहरा है। अत: साँख्य और योग में कोई भी भेद नहीं 
है--यह बात दर्शाई गई है । 

मत्तः परतरं नान्यत्किक्विदस्ति धनंजय । 

मयि सर्वमिदं प्रोतं सूत्रे मनिगणा इव 1191) 


धनंजय == हे अर्जुन ! | सवस == सभी (जगत्‌) 
a i | सूत्रे == धागे में (विरोये गए) 
परतरम्‌ == अतिरिबत (उत्कृष्ट) रो 
मणि-गणाः=्= मनको की 
किचित्‌ = कोई भी 
अन्यत्‌ == दूसरी (सत्ता) द्व = भांति 
छ == नहीं | सथि = सुझी में 
अस्ति = हैं। 
पोतम्‌ = गुथा हुआ है। 
इदम्‌ = यह ` गुथा हुथा हू 
सूत्र 


मणिगणा इव -यथा तन्तुरनवध्षियमाणरूपोऽप्यन्तर्लोनतया स्थितः; एवमहू 
सर्वत्र ॥ ७ ॥ 


सूत्र में रत्नों की भांति सभी जगत्‌ मुझ में ही पिरोया गया है'--इस का तात्पर्ये 
यह है कि जैसे मणिमाला का धागा (बाहर से) देखने में न आने पर भी भीतर ही भीतर 
स्थित है, इसी प्रकार में, सभी जगत्‌ में, व्यापक रूप से ठहरा हुआ हूं । 

रसो5हमप्सु कौन्तेय प्रकाशः शशि सूर्ययोः । 

प्रणवः सर्ववेदेषु शब्दः खे पौरुषं नृषु: ॥८॥ 


कौन्तेय == एन । 
।न्तेय हे अर्जुन ! शशि = चन्द्रमा ( और) 
अहम्‌ = मैं सूर्यथोः सूर्य में 
अंष्सु = जल में 
श्सः म्न रस (तरावट) हूं । क्षरकाशः = प्रकाश 


१६४ श्ीमद्धगबद्गीतार्थसंग्रहः [ अध्याय; ७ ] 


सर्घ-वेदेषु = सभी वेदों में | नष. च्य पुरुषों में 
प्रणव = भोंकार 

खे = आकाश में पौरुषम्‌ == पुरुषत्व 
शब्द न शब्द (और) ' (अस्मि) = हूं। 


प्तरविति--सवंत्रास्वाद्यसानो योऽनुद्भिग्तरघुरादिविभागाः सामान्य: सोहम ¦ 
एव अकाश:--भुदुत्नचरण्डत्वादिरहितः । क्षे आकाशे यः शब्द: इति सवस्यंव शब्दस्य नभो- 
ग्‌णत्वादत्रावधारणम्‌ य॒ केवलं गगनग एतया ध्वनिः संयोगविभागादिसामग्रयन्तरहितो- 
ऽवहितहृदयंब्र हाग हागहनगामी योणिगणेः संवेद्योऽनाहतारव्यः सकल तिग्रामानुगासी, 
तबूमषवतस्तत््वम । पौरुषं~--येन तेजप्ता पुरुषोऽहसिति सावेभौमं प्रतिपद्यते ॥5॥। 


जल में (मैं रस हु 1)--सभो पदार्थो में आस्वाद किया जा रहा जो मधुर आदि 
रसों के विभाग से रहित सामान्य रस है, वह मै हुं । इसी भांति कोमलता और प्रचण्डता के 
स्वभाव से रहित जो केवल माल प्रकाश है वह मै हुं। खे--आकाश में जो शब्द, आकाश 
का गुण अर्थात्‌ धमं है, उसी शब्द की ओर यहाँ संकेत है-- ऐसा जानना चाहिए। भाव यह 
है कि जो केवल आकाशका गुण बना हुआ, संयोग-विभाग आदि अन्य सामग्रियों की 
अपेक्षा से रहित ब्रह्म रूप गुहा में टहरा हुआ, सभी श्रवणेग्द्रिय (आदि) इन्द्रियों में अनुगत 
अनाहत नाम वाला शब्द, सजग योगियों से जाना जाता है, वही शब्द वास्तव में भगवान्‌ 
का स्वरूप है । पौरुष उस प्रकाश की शाबित को कहते हैं, जिस तेज के आधार पर 
पुरुष अपने भाप को सावेभीम समझ लेता है। (पुरे जिश्व में अपनी सत्ता का अमुभव 


करता है ।) 
पुण्यः पृथिव्यां गन्धोऽस्मि तेजश्चास्मि विभावसौ । 
जीवनं सर्वभूतेषू तपश्चास्मि तपस्विषु ॥६॥ 


पथिव्यास == पृथिवी में | 
छ रै, छ जीवनस == जीवन हूं 
पुण्यः == पवित्र (सामान्य) हि 

ग्रन्धः = गन्ध च == भौर 

भस्मि = मैं ही हूं तपस्विषु = तपस्वियों में 
बिभावसी च = और अग्नि में तंपः == तप 

तेजः = तेज मैं कि ह 
अस्पि = मैँहु (मैं ही) 
सबेभूतेषू == सभी प्राणियों में अस्मि उ हेत 


यो धरायां केवलधमंतया गन्धगुण: स स्वभाव पुण्य पृत्युत्कटादीनि तु भूतान्तरः 
संबन्धात्‌ । उक्तं च 


[ अध्याय: ७] भाषाटीकोषेतः १६९ 


दढं भमिगणाधिक्याददरगंन्ध्यरिनगणोदयात । 
जडमवबबगणोदार्यात' `" Ty 
इत्यादि ॥1९॥ 


पृथिवी में जो गन्ध, उस पृथ्वी का धर्म ही बना हुआ गन्ध का स्वाभोविक गुण है, 
बह स्वमाव से ही पवित्र है । दुर्गरिध तथा सुगन्धि तो वास्तव में अन्य महाभूतों के संबन्ध 
से ही होती है। कहा भी है-- 

पृथ्वी का अंश अधिक होने से सुगन्धि की उत्पत्ति होती है, अरित का अंश अधिक 
होने से दुग न्थि उत्पन्न होतो हे । जड़ गन्ध अर्थात दुर्ग न्धि ओर सुगन्धि से रहित सामान्य 
गन्ध मात्र का होना जल के अंश को अधिकता तै होता है । इत्यादि 11९1) 


बीजं मां सर्वभूतानां विद्धि पार्थ सनातनम्‌ । 
बुद्धिबु द्विमतामस्मि तेजस्तेजस्विनामहम्‌ ॥ १०॥ 


पाथ == हे अजुन ! अह्‌ == मैँ 
हु गे बुद्धिमताम्‌ = बुद्धिमानो की 
सद-मूतानाम 5०» सभी भीवों का है f 
बुद्धिः = बृद्धि (मोर) 
सनातनम, == सूक्ष्म | हँ 
बीजं = कारण तेजस्विनाम्‌ = तेजस्वियों को 
चिद्धि स्स जानो । | आत्मे = हुं। 


बले बलवतामस्मि कामराग विवजितम्‌। 
धर्माविरुद्धो भूतेष कामोऽस्मि भरतर्षभ ॥११॥ 


भरत-क्रषभ ६८» हे भरत वंश में श्रेष्ठ | (घ) == और 

अर्जुन ! मे 

छ न भतेष = सभी जीवों में 

बलघताश्‌ ८5 अलवानों का, तेषु 
कास-राग कामनाओं से मु : 
रि == -अविरुद्ध, == धमं के अनुकूल 
वर्वजितम्‌ रहित 08022 १2 
बलम्‌ ध¬ ओज, कामः = कामदेव (भी) 
भहम्‌ == मैं (ही) 


भस्म रू हृ [अस्मि = (मैं ही) हू 


३०० श्रीमद्धगवद्गीतार्थसँग्रहः [अध्योय; ७] 


बीजं--सूक्ष्यादिकारणम्‌ । कासरागविदजित बलं-- सकल-वर्तुधारणसमथमर्जो 
ल्पम्‌ । कामः--इच्छा संविन्मात्ररूपा यस्या घटपटादिभिधमेख्पेर्ास्ति विरोधः । इच्छा हि 
सर्वत्र भगवच्छक्ति तथानुयायिमी न क्वचिद्विरुध्यते, धमेस्तु - आगन्तुक घटपटादिभिभिद्यते, 
इति तदुपासकतया शुद्धसवित्स्वभावछ ज्ञानिनः । उक्तं च शिवोपतिषदि--- i 


'इच'छायामथवा ज्ञाने जाते चित्तं निवेशयेत्‌ ।' (बि० भं०, १५) इति । नव जात एव; . 
बाह्यप्रसृते इत्यर्थः । एवं व्याख्यानं त्यक्त्वा ये 'परस्परानुपक्षतकं त्रिबगं सेवत’ इत्याश्येन 
स्याचक्षत , ते संप्रदयक्रममजानाना भगवद्रहुस्प॑ च व्याचक्षाणा नमस्कार्या एव ॥ ११॥ 


इस जात्‌ का जो सूक्ष्म आदिकारण हे उसे बीज कहते हैँ । काम और राग से 
रहित बल, मैं हुं-सभी वस्तुओं को धारण करने बाला ऊर्जे रूप सामथ्ये हुं ।. काम-ज्ञान 
रूप इच्छा, जिसको घट, पट आदि वस्तुओं के आकृति रूप धर्म से कोई विरोध नहीं है । 


(भगवान्‌ की इच्छा शक्ति में तो घट की आकृति और वस्त्र की आकृति में कोई 
भी अन्तर नहीं होता। इसी को प्रथमाभास कहते हैँ ।} वास्तव में संविद्रप इच्छा ही 
भगवान्‌ की इच्छा का रूप होने से सभी जगत्‌ के पदार्थो में सामान्य रूप से अनुगत है--- 
ब्यापक है। भतः इसकी अव्यापकता कदापि सिद्ध नहीं होती । केवल आगन्तुक घट, पट 
आदि धर्मों से ये वस्तुएं परस्पर भेद दशा को प्राप्त होती हैं। भत: ऐसी उपासना 
करने के फल-स्वरूप ज्ञानी, शुद्ध संवित्‌-स्वभाव से युक्त बनते हैं। शिवोपनिषद में भी 
कहा है-- 

(किसी भी पदार्थ की प्राथमिक) 'इच्छा य! ज्ञान के प्रसर पर ही मन को एकाग्र 
करना चाहिए ।' ऊपर के आधे इलोक में 'जाते' का अर्थ आद्य कोटि से ही है बाह्य प्रसर 
अर्थात्‌ पदार्थ के पूर्ण रूप से दिखाई देने पर प्राथमिक आलोचन का अभ्यास सिद्ध नहीं 
होता । यह तात्पर्ये है । (बात तो यू है---किसी बस्तु को जानने की प्राथमिक निविकल्प- 
अवस्था में ही चित्त को एकाग्र करना चाहिए क्योंकि वस्तु को विकल्पों द्वारा जान लेने 
पर मन को एकाग्र करने का कोई भी लाभ नहीं है । इस प्रकार के व्याख्यान को एक ओर 
रख कर (धर्माविरुद्धो भूतेषु) का अर्थ करते हुए जो यह कहते हैं--परस्पर हानि न पहुंचाने 
वाले धर्म, अर्थं भौर काम इन तीन बर्गो का पालन करें (इस प्रकार काम का अर्थ 
निविकल्प इच्छा न लेकर सामान्य विषय-सम्जन्धी कामताओं का अर्थ लेते हैं) वे एक 
भोर तो गुरु-जनों के संप्रदाय-क्रम को नहीं जानते है (भौर दूसरी ओर व्यर्थ ही) भगवान 
के रहस्य की व्याख्या करने लग जाते हुँ । ऐसे जन तो नमस्कार के योग्य ही हे । (वेः 
वास्तव में कुछ नहीं जानते |) , म्फ 


१. इच्छायां जातमात्रायाम, अथवा ज्ञाने जातशत्रे, सपि, विषय-संकल्पं विहायः 
आत्मनि चित्तं निक्षिपेदित्यर्थः 1 ; 


[अध्यायः ७] भांषाटीकोपैतः २०६ 


~ 


ये' चेव सास्विका भावा राजसास्तामसाइच ये। 
मत्त एवेति तान्विद्धि नत्वहं तेषु ते मयि ॥१२॥ 


थेच } हा न. एब == ही (उत्पन्न हुआ) 
एव जोभी इति हि ऐसा 
सात्विकाः == सत्तोगुण से उत्पन्न होते द्धि ४० “ला 
वाले हि तु = किन्तु 
भावा; = भाव हूँ, धे 
येच = और जो अहम्‌ ता रह 
राजसाः = रजोगुण से, ड त 
तामसाः = तमोगुण से (उत्पन्न होने | न = (उन पर आश्रित) नहीं 
` वाले भाव हैं) हुं 
तान्‌ न= उन सबको (तुम) ते हः 
मत्तः = मुझसे भवि == मुझ पर आश्रित हूँ । 
त्रिभिर्युणमये्भावेरेभिः सर्वमिदं जगत्‌ । 
मोहितं नाभिजानाति भामेभ्यः परमव्ययम्‌ ॥१३॥ 
१. गि चैव सास्विका भावाः'-- इत्यनेन स्वमिदं वेचरूपं वेदकरूपं च प्रकाशतदभाव- 


तदुभयसंवलनासयेतया विचित्रमहमिति शुद्धस्वभ्रावादेव संवेदनात्प्रसृतमित्यभिधाय, 
प्रसरस्य भेदावभासम्राधान्याद हुंप्रकाशस्य च मिन्तस्वरूपदेशकालोत्तरत्वातु तव प्रसरे 
रूढो मयि न रूढो भेवति; प्रसरस्य हि मद्र पताच्छोदवभाग एव प्राण; । मयि 
लु रूढि विना ते न किचन स्युरप्रकाणत्वापत्त:, त तु तेविता स्वतन्त्रा हंप्रकादास्य 
खण्डना काचित्‌ । संसारभोक्षाभिप्रायेणेव च सर्वंब्रह्मणोः कि विधेयं, करिमनुवदितव्य- 
मिति विचारयितव्यम्‌ । तत्र यद्यपि पूर्वतिद्ध ब्रह्म तदनूद्यापवत्वेत सर्व त्वस्प् 
वेद्यवेबकरूपं विधेयं ब्रह्म॑व सर्व भवति नान्यत्किचत संमू, ब्रह्म किल सबेशक्ति 
इति विध्यनुवादौ, तथापि परस्योपदेश्यस्थ ब्रह्म न फिचित्सिद्धम्‌ येनानूथते । सर्व 
त्वस्य वे्वेदकरूपं सिद्धमिति तदनूद्यास्य ब्रह्मतादात्म्यमुच्यते । यत्सवंमिदं दृश्यते 
तस्यान्तस्तमां स्वख्पमनुप्रविश्य विचार्यमाणं प्रकाशपरामशंछपमेवावशिष्यते । तत 
उक्तं 'सवं खल्विद ब्रह्म इति 1 तत एव सर्वेभागस्थ यदिदं दृश्यते नानारूपं 
तम्निषेवति 'नेहू नानास्ति किचन इति ] इह-दृश्यमाने सर्वशब्दस्य व्यपदेश्ये 
ताना-यत्यकाशंव सह न भवति--प्रकाशतादात्म्येन न बर्तते तत्किमपि रूपं 


नास्ति,--“अप्रकाशभानस्य शपथे रप्यप्रत्येयत्वादित्यभिप्रायः । इति विवृतमाचाऽंः 
पादैरेव विवृर्तिविर्माशन्याम्‌ । 


२०२ श्रीमद्धगवद्गौताथंसंग्रहू: अध्याय:७] 


गृण-मयैः = (सत्त्व, रज और तम) | एभ्यः = इन तीनों गुणो से 
गुणों के कार्य रूप > 
एभि Pw प्रम्‌ = उल्लंधित (परे) 
त्रिभिः = तीनों प्रकार के साम्‌ = मुक 
भावैः = भावों से 
ल ह टे अव्ययम्‌ = अविनाशी (परमात्मा)को 
जगत्‌ = संसार र 
मोहितम्‌ = मोहित हो रहा है (अतः) अभिजानाति = जानता है। 


सर्वादीनि भन्मयानि नत्वहं तन्मयः । अत एव च भगवन्मयः सर्व भगव-द्रावेन 
संबेदयते । नतु नानाविधषदार्थविज्ञाननिष्ठो सगवत्तत्त्वं प्रतिपद्यते, इति सकलमानसावरजंक 
एष क्रम: | अनेनेव चाशयेन वक्ष्यते 'वासुदेवः सवेमिति’ इति ज्ञानेन धो बहुजन्मोपभोगजनित- 
क्र्मंसमतासमनन्तर सम्‌त्पन्नपरशबितपातानुगृहीतान्तःकरणोऽसो प्रतिपद्यते भगवत्तरवं 'सर्व 
बासुदेवः'--इति बुद्धघा, स महात्मा, स च दुर्लभ इति। एव ह्यबुद्धचमानं प्रत्युत सत्त्वावि- 
भिगु ण्मोहितमिदं जगत्‌ गुणातीत वासुदेवतत्वं नबोपलभते ॥ १३ ॥ 


सत्त्व (सत्ता या सत्तोगुण प्रधान) पदार्थ तो मुझ में ही ठहरे हैं। पर मैं उनमें 
नहीं हूँ । (मैं उतका आश्रय हूँ वे मेर आश्रय नहीं है ।) इसलिए भगवान्‌ की विश्वमय 
भावना करने से सभी जगत्‌ भगवान्‌ का रूप ही प्रतीत होता है । किन्तु अनेक प्रकार के 
परिमित पदार्थों के विज्ञान में भगवान्‌ का स्वरूप संनिविष्ट नहीं है । भाव यह है कि पदार्थ 
को भेद रूप से देखने पर तो भगवाम्‌ का स्वरूप स्वयं गौण हो जाता है। इस रीति से सभी 
व्यावहारिक व्यक्तिओं को यह अथे रोचक प्रतीत होता है। इसी भाव को लेकर आगे भी 
कहँगे-- वासुदेव भवात्‌ हो सब कुछ हे' इस ज्ञान के द्वारा, अनेक जन्मों में ईश्वर की 
आराधना करने के फलस्वरूप उत्पन्न बने हुए कर्म-साम्य के बाद ही प्राप्त हुए ईश्वर के 
शक्ति-पात से अनुगृहोत बने हुए अन्तःकरणों वाला ही ईश्वर के स्वरूप को ऐसी बुद्धि से 
जानता है कि यह सभी जगत्‌ वातुदेव का स्वरूप ही हे । अतः ऐसी बुद्धि होने से वह 
महात्मा है और वहू विरला ही है । (इसके उलट) इस उपयूक्त रीति से न जानता हुआ, 
ब्यक्ति सत्व आदि गुणों से मोहित बना हुआ यह जगत्‌ गुणातीत बासुदेव के स्वरूप को 
जान नहीं पाता । ; 


कथं खलु सत्त्वादिमात्रस्थिता भगवतस्तत्त्व न विदुः ? इत्याह 


यह तो बताइए कि स्वादि गृणों में ठहरें हुए जन, क्यों केर भगवान्‌ के स्वरूप को 
नहीं जानते ? यही कहते हैं-- 


[अध्यायः ७] भाषाटीकोवेतः २०३ 


देवी ह्योषा गुणमयी मम माया दुरत्यया । 
मामेब ये प्रपद्यन्ते मायामतितरन्ति ते ॥ १४॥ 


एषा = यह ये = जो (साधक) 
बंवी = अलौकिक माम्‌ = मेरी 
गणमयी = तीन गुणों वाली एब = ही 
मम = मेरी प्रपद्यते = शरण आहे हैं 
माया = माया ते =. 
हि = तो 
दुर-अत्यथा= दुस्तर है (कठिनाई से पार | सम = मागको 
की जा सकती है ।) तरन्ति = पार कर जाते हैँ । 


देब:- क्रोडाकरः, तत्र भवा देवो क्रीडा मययमित्यथः । तेत सत्वादीनां वस्तुत: 
संविन्मात्रपरब्रह्वानतिरिक्ततायामपि यतेदतिरिक्तावगमन तदेव गुणत्वं भोषतृतस्वपार- 
तन्त्यं भोग्यत्वस्‌ । तच्च भेदात्सक रूपं संस/रिभिरनिर्वाच्यतया, तात्‌ प्रति मायारूपम्‌ । अतो 
ये परमाथंत्रहाप्रकाशविदत्ते तदनतिरिक्त विश्व पश्यन्तो गुणानां-सत्वादीनां गुणतालक्षणां 
भेदावभासस्वभावां सायामतितरन्सोति मामेव - इत्येवकारस्याशयः। ये तु यथास्थितं 
भेदावभातसात्र विदुस्ते मायां नातिक्रामग्ति । तद्युक्तसुक्त नत्वहं तेषु - इति ।। १४॥। 


देव--क्रीडा करते वाला । उस देव से सम्बन्ध क्रीडा, दैवी कहलाती है-वहू माया 
मेरी ही क्रीडा है। अतः सस्व आदि पदार्थ, वास्तव में संवित्‌ परब्रह्म से अभिन्न होने परं 
भी उस संवित्‌ से भिन्न हुए जेसे ठहरे हैं। उन पदार्थों का (भेद रूप में ठहरना होतो 
उनका गुण है--भोक्ता के अधीन भोग्यता यही है । उसके भेदात्मक रूप को ही संसारियों 
ने 'अनिर्वचनोय' शब्द से कहा है । अत: उनके प्रति बह ईश्वर, माया रूप से ठहरा है । 
अब जो परमां रूप ब्रह्मा-प्रकाश के पारखी हैं वे उस जगत्‌ को पर-ब्रह्म से अभिन्न ही देखते 
हैं तथा सत्त्व आदि गुणों के भेद को दिखाने वाली माया को पार कर जातै हैं | 'मामेव'-- 
पद में यही एव शब्द का अर्थ है। अब जो अपने-अपने स्थान में उरे हुए पदार्थो को भेद 
रूप दृष्टि से ही जानते हैं वे माया को पार नहीं कर पाते । अतः ठीक ही कहा है कि मैं 
उन सत्त्व आदि भावों में नहीं हू । 


१. अथ च। एषा--परिदृश्यमानो व्यवहार्या गृणमयी देवी गुणत्रयात्मकविश्‍वरूपा 
क्रीडा मर्भव माया स्वभाव:-स्वरूपमस्तीत्पन्वयः, परन्तु दुरत्ययाभेदावभासप्राण= 
युणत्रयरूपं चित्तत्त्वव्यतिरिवतं जानतां प्रमातृणामनल्लं ्खया । ये मदनुग्रहभावितचित्ता 
एता मारयां सत्स्वभावभूतां गुणमयीं क्रीडां मामेव प्रपद्यन्ते--मामेव जानन्ति 
मत्स्वरूपादब्यतिरिक्तां पश्यन्ति; तेऽतितरन्ति, संसारादिति शेषः ॥ 


२०४ श्रीमद्भधगवद्गीतार्थ संग्रह: [ अध्याय: ७ ] 


न मां दुष्कृतिनो मूढा: प्रपद्यन्ते नराधमाः । 
माययापहृतज्ञाना आसुरं भावमाश्रिताः ॥१५॥ 


मायया == माया से दुष्कृतित: = पापी 
- ए 

तड: बाग Fo मूढा. = मूढ (रास्तिक)लोग (तो) 

आसुरम्‌ == बासुरी (राक्षसी) माम्‌ = मेरी 

भावम = स्वभाव को 

भाश्रिताः == धारण करवे वाले न = शरण में 

नर-भधमा. = मनुष्यों में नोच प्रपद्यन्ते j नहीं आते हैं । 


ये च मां सत्यप्यधिकारिणो काय नाव्यिन्ते, ते दुष्कृतिनो नराधमाः, मूढा: -- 


आसुरास्तामसाः। इति भायामहिमेबायम्‌ ॥ १५॥ 
जो(जन) इस मोक्ष-प्राप्ति के अधिकारी बने हुए मनुष्य शरीर के होने पर भी मेरी 


ओर नहीं आते (इसमें रहने वाले) मेरा आदर नहीं करते, वे पापी हँ, मनुष्यों में अधम 
है, मुखं, आसुरी और तामस स्वभाव चाले हे । उनका ऐसा होना माया का ही प्रभाव है। 
च'तुविधा भजन्ते मां जनाः सुकृतिनः सदा । 
आर्ती जिज्ञासुरर्थार्थी ज्ञानी च भरतर्षभ ॥१६॥ 


भरतषभ हे अर्जून ! आतः = (एक तो) विपत्ति में 
मां = मुझे (तो) पड़ा हुआ आर्त, 
सुकृतिनः = पुण्यवान्‌ जिज्ञासुः = (दूसरा) कुछ सीखने की 
| लालसा रखने वाला 
चतुविधा = चार प्रकार के जि 
ज्ञासु, 

जनाः पड भुर्तेल अर्थ-अर्थी « (तीसरा) धन ढूंढ़ने वाला 
सवा == सदा धन का इच्छुक, 

है 40:49 च च: और 

र व= भजते र 
भन्नस्त जे रहता ज्ञानी = (चौथा) ज्ञानवान्‌ 


१. दुःधनिराकरणकारणतानिश्चयेन वा, सुखसंपतिहेतुता निश्चयेन वा, तदुभयविषयाथ - 
संशयेन वा जिज्ञासाशब्दवाच्येन, तत्त्वज्ञाननान्तरीयकतया वा परमेश्वर विषयः 
प्रह्वीभावो जायते। तदाह चतुविधा इति। मामिति--भविच्छेदेन प्रकाशमानं 
परमात्मानं सोपाधि पूर्व, चरमे निरूपाधि भजन्ते-सेवन्ते उत्कर्षपन्ति। तेन 
इभकताइ्चतृविधास्तेषां मध्ये अन्त्यो नित्ययुकतो--तित्यं “मय्यावेश्य मतो ये माम्‌ 
इत्युक्तेन समावेशयोगेत युक्तो नित्यं च भक्त्या युक्तः तत्वादित्रितयवत्फलप्राप्तौ 
विवर्तमानभवित: । तथा एकत्र परमेश्वरे एव भक्तियंस्य, नत प्राधाम्येनफले, स 
विशिष्टतरः । “ 


[अध्यायः ७] भाषाटीकोपेत: १०१, 


तेषां ज्ञानी नित्ययुक्त एकभक्तिविशिष्यते । 
प्रियो हि ज्ञानिनोऽत्यर्थमहं स च मम प्रियः ॥१७॥। 


तेषाम्‌ = उनमें भी हि ८२ सत्यतः 
में अहम क्क मै 
नित्य-युक्तः = सदा मुझ में लगा हुआ हेप 
हा ही अति-अ्थम == अत्यन्त 
एक-भक्तिः = अतस्य प्रेम रखते वाला | प्रियः = प्यारा हूं (और) 
ज्ञानी (ही) सः = वह्‌ (ज्ञानी) 
विशिष्यत क (सब में) श्रेष्ठ हे । च र्ड ७ 
F म सम व्= मुझे 
ज्ञानिनः = ज्ञानी को (तो) वः _ (बत ही) प्यारा है । 


उदाराः सर्व एवैते ज्ञानी त्वात्मेव मे मतः । 
आस्थितः सहि युक्तात्मा मामेवानुत्तमां गतिम्‌ ॥ १८॥ 


एते = ये मतः = (सा मैने) माना है। 

सर्वे = सभी (क्योंकि) 

एव ८ ही सः == वह 

उदाराः = उदार हैं) (क्योंकि अपनी | युक्त-आत्मा == स्थिर-बुद्धि वाला 
कामनाओं की पूर्ति के लिए (भक्त) 
मेरी ही उपासना करते हूँ ।)| हि 5 तो 

वुः. "व गी माम्‌ = मुझ 

ज्ञानी = ज्ञानी तो एव व“ ही 

में न! अन-उत्तमाम्‌ = अति उत्तम 

आत्मा = आत्मा गतिम्‌ न? गति-स्वरूप में 

एव = ही है। आस्थितः == आस्था-विश्वास रखता. 

है! 


बहूनां जन्मनामन्ते ज्ञानवान्मां प्रपद्यते । 

वासुदेवः सवेमिति स महात्मा सुदुर्लभः ॥१६॥ 
इति प्रकृष्टां निरूप्य परमेइवराबेशरूपतया समस्तसंपस्तिमित्तीभाव॑ संवादयति 
ज्ञानी त्वात्मैव मे मत:--इति । 
-इति विवृतिविमशिन्यो पाचारयपादेविवूतम्‌ । 


२०६ श्रीपद्धगवद्गीतायंसंग्रह: [अध्यायः७] 


ज्ञानवान्‌ == ज्ञानी इति = ऐसा जानता हुआ 
बहूनाम्‌ = बहुत से माम्‌ = मेरी ही 

जन्‍्मनाम =¬ जन्मों के प्रपद्यन्ते = शरण लेता है 
अन्ते = बाढ ही सः = ऐसा 

घासुदेवः न= “वासुदेव ही महात्मा = महाह्मा (तो) 
सवंम्‌ = सब कुछ है सुदल भः = कोई ही होता है । 


बे तुमां भजन्ते ते सुकृतिनः । ते च चत्वार: सर्वे चेते उदाराः, यतोऽन्ये कृपण- 
बुढयः, आतितिवारणमर्यादि च तुल्यपाणिपादोदरशरीरतर्वेभ्योऽधिकतरं वा भारमन्यूनेभ्यो 
मागयन्ते । ज्ञान्यपेक्षया तु म्यूनसत्त्वा: । यतस्तेषां तावत्यपि भेदोऽस्ति; “भगवत इदमहसभि- 
लष्याभि'---इति भेदस्य स्फुटप्रतिभातात्‌ । ज्ञानी तु मामेत्रामेदतवावलम्बते इति ततोऽहम- 
भिन्न एब । तस्य चाहमेव प्रियो नतु फलम्‌। अत एव स “वासुदेव एव सबंम्‌'~इत्येवं 
वृढप्रतिपत्िपनित्रकृतहूद्यः ॥ १६।। 

अब जो ये मेरी उपासना करते हैं, वे पुण्यवान्‌ हैं । वे चार प्रकार के हैं। ये सभी 
उदार प्रकृति के हैं, क्योंकि अन्य उपासक जो सीमित बुद्धि वाले हैं, अपनी पीडा को दूर 


करने के लिए और धन प्राप्ति के लिए अपने हो समान हाथ, पैर, पेट से युक्त शरीर वाले, 
अपने में बढिया या धटिया व्यक्तियों को आश्रय ढं ढते हैं-तात्पर्यं यह है कि ऐसे लोग 


उदार नहीं हैं अपितु कृपण वृद्धि वाले हैं । इध्यत्त; जो सांसारिक सुख-प्राप्ति के लिए मेरी 
शरण में आते हैं वे ही उदार हैं फिर भी वे जन ज्ञानी की अपेक्षा निम्न स्वभाव वाले हैं । 
कारण यह है कि उन्हें तो इतते में भी भेर की ही भावना बनी रहती है कि मैं भगवान से 
अमुक कामना को अभिलाषा करता हूं । इस प्रकार भेद हीं प्रत्यक्ष देखने में अना है। 
(इस के उलट) ज्ञाना तो अभेद रूप से मेरा ही पहला पकड़ता है । अतः मैं उसत अभिन्न 
ही तो हूं । उसे तो मैं ही केवल प्यारा हूं, फल नहीं । इस भांति उसे “वासूदेव ही सब 
कुछ है' इस प्रकार वह दुढ़ विश्वास से पवित्र बने हुए हृदय वाला है । 


कामेस्तैस्तैह्‌ तज्ञानाः प्रपद्चन्तेऽन्यदेवताः । 
तं तं नियममास्थाय प्रकृत्या नियताः स्वया ॥।२०॥। 


स्वया = अपने तभ्‌ तम्‌ = उन युकितयों का 

प्रकृत्या = स्वभाव से 

नियताः = बेबस होकर आस्थाय = सहारा लेते हुए 

तेः तैः == भिन्न भिन्न 

a पे अन्य देवता: ८ दसरे (निम्न कोटि 

कार्मः == कामनाओं से (जिनका) दुसरे ( ह के) 
है देवताओं की 

हृत-ज्ञानाः > ज्ञान हरा गया है 


(ऐसे व्यस्ति) प्रपद्यन्ते « = उपासता करते हैं। 


[अध्यायः ७] भाषाटीकोपेतः २०७ 


यो यो याँ यां तनु भक्तः श्रद्धपाधितुमिच्छति । 
तस्य तस्याचलां श्रद्धां तामेव विदधाम्यहम्‌ ॥२१।। 


दः यः क जोजो अहम्‌ == मै 
भक्तः = कामनाओं को चाहने 
वाला भक्त ताम्‌ एव = उसी देवता के प्रति 
याम्‌ याम्‌ = जिस जिस 
तनभ ~ देवता के स्वरूप को थद्धाम्‌ = श्रद्धाको 
अद्धया = लगनसे 
चतुम्‌ = पूजना अचलाम्‌ = स्थिर 
इच्छति == चाहता है ति 
तस्य तस्थ = उस उस (भक्त) की बिदधामि = करता हूं। 
स तया श्रद्धा युक्तस्तस्याराधनमोहते । 
लभते च ततः कामान्‌ मेव विहितान्हितान्‌ ॥ २२ 
सः == बह्‌ पुरुष, | ततःच = आर उस (देवता) से 
तया न= उस (देवता के प्रति) मया == मेरेद्वारा 
श्रद्धपा = श्रद्धा से एव पञ ही 
यृक्षतः = लिपटा हुआ हि = निःसन्देह 
तस्थ = उसी देवता के. | बिहितान्‌ = विधान किए गए 
आराघनम्‌ = पुजनेको तान्‌ = उन 
ईहते = चेष्टा करता है कामान्‌ = इच्छित भोगों को 
लभते = प्राप्त करता है। 
अन्तवत्तु फलं तेषां त-द्ूवत्यल्पमेधसाम्‌ । 
देवान्देवयजो यान्ति मद्भक्ता यान्ति मामपि ॥२३॥। 
तेषाभ्‌ = उन देवयजः = देवताओं को पूजने वाले 
अह्प-सेघसाम्‌ == परिमित बुद्धि वालों का | देवान्‌ = देव-लोक (स्वर्ग) को 
तु ला तो यान्ति = प्राप्त होते हैं। 
तत्‌ नक: बहे अपि न. और 
फलम्‌ = फल 
अन्तवत्‌ = कुछ काल के बाद समाप्त | मत्‌ -भक्ताः = मेरे भका 
होने वाला साम्‌ = मुझे (ही) 


भषति = द्वोता है। (अतः) यान्ति = प्राप्त हते हैं । 


३०७ श्रीमद्वगवद्गीतार्थसंग्रहः [अध्याय: ७] 


पे पुनः स्वेत स्वेतो तमादिशा धतास्वभावेत विचित्रेश परिच्छित्तमनसस्ते कामना- 
वहू तचेत गस्तत्सम्‌ वितमिव ममं वावावान्तरतनं, देवताविशेषमुपासते । अतो मत्त एव कामफल- 
झु वाढते । कितु तस्य अन्तोऽस्ति; विजयेत बासवेधा परिमितोकुतस्वात । अत एवेन्टादि- 
भावत्रातात्पयेंग यागादि कुवन्तस्तयादिधसेव फजम्‌ पादइते । सत्मप्तिपरास्यु सामेंब ।।२३।' 
अव जो अपने प्रयोजन के अनुकार उत्तम, म्रध्पम आदि अनेक कापताओं को लेकर 
भन की संकुचित बवा कर तथा कामनाओं के कारण अपनी बुद्धि फो संकुचित परिधि में 
लाकर, कामनाओं को पूर्ति के अनरूप मेरे ही दूसरे स्वरूप बने हुए अन्य किसी देक्ता की 
उपासना करते हैं, वे वास्तव में मुझ से ही कामना के फन को प्राप्त करते हँ! किन्तु वह 
फल, अन्त वाला--नश्त्रर होता है । [ऐसे जन तो) स्तय ही सांसारिक वापताओं की इच्छा 
करते से फल को भी परिमित -सीमित बनाते हे । अत' हस प्रकार से इद आदि देवताओं 
की भावना करते हुए यज्ञ आदि करने वाले जप, उसी प्रकार के वरिधित्र फत को प्राप्त 
करते हे और मुझे भिजते के लिए प्रयत्न करने वाले मुझे ही प्राप्त करते हो । 
नन्‌ सर्वगते भगवत्तत्वे किमिति देवतान्तरो रासतक्ानां मितं फलन ? उच्यते -- 
प्रश्‍न उठता है कि यदि भगवान्‌, इन्द्र आदि देवताओं में भी व्यापक है तो अन्य 
देवताओं की उपासना करने वालों को परिमित फल की प्राप्ति क्यों कर होतो है । इस पर 
कहते हँ 
अव्यक्तं व्यवितमापन्तं मन्यन्ते मामबुद्धयः । 
परं भावमजानन्तो ममाव्ययमनुत्तमम्‌ ॥२४॥ 


अबड़या == अल्प बृद्धि वाले अव्ययम्‌ = भविनाशी 
(साधक) परस = उत्तम 

भावम्‌ == स्वरूप को 

मम = मेरे र्‌ 
अजानत: = न जानते हुए 

अनृत्तमम = अलौकिक माम्‌ = मझ 
अव्यक्तं == निराकार को 
व्यक्तिम्‌-आपन्तम्‌. = साकार अना हुआ । 
मन्यन्त = मानते हैं । 


ते खल अल्पबुद्धित्वात्‌ महस्रं वारमाथिकमविद्यमानव्यक्तिकं न प्रत्यभिज्ञातते । . 
अपितु निजकामनासम्‌ चिताकारविशिष्टज्ञातस्वभावं व्यक्तिसेवापत्त॑ विदन्ति नान्यथा | अत- 
एवं न नाम्नि श्राकारे वा कडिचद्ग्रह: । किन्तु सिद्ध।म्तोऽय वन्यः कामतापरिहारेण यत्किचि 

देवतारूपमा लम्बते तस्य तत्‌ शुट्‌ क्तभ कित पर्यस्यति । विपर्यात्‌ विपर्ययः ।।२४॥ 


१. तदुक्तं परमाथंसारे 
'सर्वाकारो भगवानुपास्थते येन येत भावेन । 
तं ते भाबे भूखा विन्तामणित्रत्समभ्येति ॥ इति । 


णशा 


[अध्यायः ७ ॥| भाषाटी कोपेत: २०६ 


बै सकामी व्यक्ति तो कच्ची बुद्धि के कारण परे वास्तविक, अव्यक्त तथा निरा- 


व को नहीं जानते हैं अपितु अपनी कामना की प्रति के लिए उसी के अनुसार किसी 
प में मुझे ही साकार बता हुआ जानते हैं। मुझे निराकार नहों जानते । 


अंतः नाम तथा आकार के भिन्न होते में तो कोई झाडा ही नहीं है । यहाँ (त्रिक-शास्त्र) 
का सिद्धान्त तो यह है कि जो कोई कामना की लालसा को छोड़कर किसी भी देवता की 
शरण लेता है, उसे वह देवता-विशेष शुद्ध तथा मुक्‍त रूप से ही मोक्ष ही दिजाता है। इस के 


उलट फल की भावना करते से उल्टा फल (संप्तार) ही मिलेगा । 
नाहं प्रकाशः सर्वस्य योगमायासमावृतः । 
मूढोऽयं नाभिजाताति लोको मामजमव्ययम्‌ ॥२५॥ 


करार झू 
विशेष देवता के 


योग-माया- अपनी स्वातन्तत्र्य अथम्‌ न= यह 
सम्‌-आदत: } = शक्ति से घिरा हुआ सूढः = मोह में पडा हुआ 
अहम्‌ ल्ल लोकः = मनृष्प | 
सवस्य स= सबको माम्‌ == मुझ (अविनाशी) को 
प्रकाशः = प्रत्यक्ष न == नहीं 
त्त == नहीं होता हूं (अतः) अभि-जानाति= जान पाता! 
वेदाहं समतोतानि वर्तमानानि चाजु न। 
भविष्यन्ति च भूतानि माँ तु वेद न ” 
अजुन हे अर्जुन ! | कता , #ईचन ॥।२६।। 
सम-अतीतानि == बीते हुए काल के इन्‌ नर्म 
वर्तेताताति } _ और हा | बे = जानता हूं (किन्तु) 
च जतमाने झां = मुझ (अविनाशी) को 
अह काल के हु अशो 
..<व्यस्ति } _ और आने वाले कश्चन = कोई भी. 
च काल के न = नहीं 
भूतानि => सभी प्राणियों को बः = जान पाता 


सर्वेषां नाहं गोचरतां प्राप्नोमि ॥ २६ ॥ 

सभी मनृष्यो को पकड़ में मैं आ नहीं सकता । 

ननु च कर्पाण्येव क्रियमाणाति प्रलयकाले सोक्ष विदधते । अन्यथा शिमिति महाप्रलय 
उपजायते ? इत्याद ायामारभते --- 

प्रश्न उठता दै कि (सांसारिक विषय भोगों के) कर्मो को करने पर भी अवश्य 
प्रलयकाल में मोक्ष की ही प्राप्ति होगी । नहीं तो महाप्रलय का होना मोक्ष-फल को देने के 
क्षतिरिक्त क्या प्रयोजर रखता है । (अतः मोज के लिए जिशेष साधत से कया फल है। ) 
इस प्रकार का शंका उठने पर कहते हैं | | 


२१० श्रीम ड्भूगवद्गीतार्थस॑ग्रह: [अध्याय ७] 


इच्छा षसमुत्थेत इन्द्रमोहेन भारत । 
सर्वभूतानि संमोहं सगे यान्ति परन्तप ॥।२७।। 


भारत == हे भरतवंशीय संमहोम्‌ `= संमोह (बेसूध) अवस्था 

परंतप = अजुन ! को 

इच्छा-दष-सम्‌ } _ राग और द्वेष से 

वयन उत्पन हुए यान्ति == प्राप्त होते हैं। (कितु 

इन्दर-मोहेन = सुव-दुख आदि इन्व रूप सृष्टि के प्रारम्भ में पुनः 
मोह्‌ से संस्कारों को लेकर उत्पन्न 

सवं-भूतानि = सक्षी प्राणि होते हैं । मुक्त नहीं होते) 

सर्ग = सृष्टि के (अन्त में) 


इच्छाहषक्रोधमोहादिभिस्तावत्मोहात्मक्न एव स परं स्फोंतीभावसुपनोयते । येन 
प्रकृतिजठरान्तबेटि समग्रमेव जात्‌ विज हायरुरणसात्रक्षममेब प्रतुऱ्तापवनम्य्ते । अपषोहुं 
वासनानुभवात्प्रतिदिसस्‌ रात्रिसमये सौंषुप्ततत्‌ । नतु तावता विमुक्तरूपत!; --मोहु नुभव- 
समाप्तो पुर्नावचित्रव्यापार संसार दशनात्‌ [1२७॥ 


राग, द्वेष, क्रोध और मोह के कारण मोहित नना हुआ जीव, प्रलयकाल में भी 
अपने स्फोतभाव --जीवत्व को प्राप्त हुआ होता है | यो यू कहें--राग, द्वेष, क्रोध ओर 
मोह आदि मानसिक (क्रामताओं के) ताय से, मोह स्त्र होने से हो उत्त का मोह बहुत 
ही गाढा हो जाता है । जिस के फल-स्वरूप प्रकृति के भीतर ठहरा हुआ सारा जगत्‌ 


(प्रलयकाल में) अपनी सक्रियता भें अपमर्थ बना हुआ सुषुप्तता को प्राप्त होता है। आमोह 
वह अवस्था है जिस में रात्रि के समय प्रतिदिन (सभी प्राणि) बासना के रहते हुए ही 


सुष॒प्ति की सी अवस्था में चले जाते हैं, किन्तु सृषुप्ति की प्राप्ति, मुक्ति थोडे हो मानी 


जाती है । (इसी भांति महाप्रलय में ठहरने पर भी) उस मोह के समाप्त होने पर फिर 
विचित्र व्यापार रूप संसार का प्रारम्भ होता है। 


येषां त्वन्तं गते पापं जनाताँ पुण्यकर्मणम्‌ । 
ते इन्हमोहनिमु क्ता भजन्ते मां दृढव्रताः ॥२८॥ 


पुण्य-कर्मणाम्‌ = निष्काम भाव से तु 


== सत्यतः 
मेरा भजत करने | अन्तं-गतम्‌ == नष्ट हो गपा है 
वाले पुण्यवान्‌ त्ते >> वे 
लवा व | दृन्ह-मोह्‌ राग, दष, आदि 
जनानाम्‌ = साधकों का | तितम्‌ } = इन्द्रो के मोह की 
पापम्‌ = पाप पकड़ से छूटे हुए 


[मध्याय ७] श्रोमद्भगवद्गीताथं संग्रहः २११ 


दृढ बता: == दृढ़ निश्चय वाले माम्‌ = मुझे ही 
(साधक) भजन्ते == भजते हैं (अर्थात्‌ 
मेरी शरण में रहते 
हैं ।) 


जरामरणमोक्षाय मामाश्रित्य थतन्ति ये } 
ते ब्रह्म तद्विदुः कृतस्नमध्यात्मं कमं चाखिलम्‌ ॥२६॥ 


ये र्न जो [ ते == वे (साधक) 
माम्‌ = मुझे तत्‌ च उस 
माशित्य = अपना बनाकर | के 77: जहा को 
ता. कृत्स्नम्‌ = सम्पूण 
भरण = ह 
जरा-भरण बुढापे और मृत्यु से अध्यात्मम्‌ = अध्यात्म कौ (तथा) 
मोक्षाय == छुटकारा पाने के अखिलम्‌ त सभी 
लिए कम्‌ = कर्मो को 
हे | च न भी 
पतन्ति == यत्न करते हैं हे 
बिदुः = जानते हुँ । 


ये तु विनष्टतामसा: पुप्यापुग्यपरिक्षयक्षे मीकृतात्मानस्ते विपालितिमहासोहवितानाः 
सखेमेव भगवद्रश्मिखच्चितं जरामरणमयतमिस्रस्‌तं ब्रह्म विदन्ति ॥२९॥ 
अब जिनका तमोगुण समाप्त हो गया है, जो पुण्य और पाप की परिधि को समाप्त 
करके कल्याण को प्राप्त हुए हैं, (तथा) जिनका भेद-भावना के महामीह का जाल टूट गया 
है, उनके लिए सभी (व्यवहार) भगवान्‌ की (शक्ति) किरणों से रंजित हे । वे वुढापे 
और मृत्यु के घने अन्धकार से छूट कर ब्रह्म को ही जानते हैं--प्राष्त करते हैँ । 
साधिभूताधिदैवं मां साधियज्ञ च ये विदुः । 
प्रयाणकालेऽपि च मां ते बिदुयु क्तचेतसः ॥३०॥ 


धे = जो (साधक) ते == बै 

साधि-भूत न अधिभूत, युक्त-चेतसः == सजग मन वाले 
अधि-देवम्‌ = अधिदेव सांधक 
साधि-पत्तम्‌ | और भधियज्ञ प्रयाण-काले = मरने के समय 

च तको (भी) माम्‌ = मुझ को 

स्ताम्‌ = मेरा ही रूप अपि च = हीतो 

घिबुः द "जानते, बिदुः = जानते हैं। (प्राप्त 


होते हैं) 


२१२ भाषाटीकोपेतः [मध्याय ७] 


आध्यात्मिकाधिभौतिकाधिदे विकाधियज्ञिकानि च ममेव रूपान्तराणि । प्रयाणकाले थि 


नित्यं भगवद्धाबितान्तःकरणतवान्मां जानन्ति, यतो येषां जत्मपूर्वसेव भगवत्तत्वं ; तेजतकाले 
परमेइवरं संस्मरेयुः । कि जन्मासेवतया'--इति ये मन्यन्ते; तेषां तृष्णी भाव एव शोभन इतति 
शिवस्‌ 113०1) 

आध्यात्मिक, आधिभौतिक, आधिदेविक और अधियज्ञ तो मेरे ही अन्य रूप है! 
मृत्यु के समय भी निरन्तर भगवान्‌ को भावना करते में जिनके अन्त,करण लगे होते र 
वे ही मुझे जानते हैं। जो (साधक) जन्म से ही पहिले भी अर्थात्‌ अनेकों जन्मो 
में भगवत्‌ संस्कार के कारण भगवान्‌ के स्वरूप में लो लगाए रहते हैं, वे ही मृत्यु समय 
में ईश्वर को स्मरण कर पाते हैं। 'आजन्म ईश्वर का भजन करने से क्या लाभ ?' ऐसा 
जो मानते हैं उनके प्रति तो चुप्पी साधना ही ढक है। (क्योंकि ऐसी उनकी धारणा 
असत्य और आधार रहित है। ) इति शिवम्‌ । 


शत्र संग्रहहलोकः 


स्फुटं भगवतो भक्तिराहित! कल्पमञ्जरी । 
साधकेच्छासमुचितां येनाशां परिपुरयेत्‌ ॥७॥ 


सार--इलोक 
भगवान्‌ की भक्ति तो वह कल्प-लता है, जिसका आश्रय लेने से साधक की इच्छा 
के अनुकूल (सभी) अभिलाषा पूरी हो जाती है! 
इति श्रीमहामाहेश्तराचार्यवर्या सितवगुप्तपादविरचिते श्रीम -्भग वद्‌गीतार्थसंग्रहे (ज्ञानः 
विज्ञानयोगो नाम) सप्तमोऽध्यायः ॥।७॥ 


इति श्रीमहामाहेइवराचार्यवर्याभिनवगुष्तपाद द्वारा रचित श्रीमङ्भगवद्‌ः 
गीतार्थ संग्रह का (ज्ञानविज्ञान योग नाम का) सातवां अध्याय समाप्त हुआ ! 


| 


| 


[अध्याय ८] शीमऱ्ंगंवदंगीतार्थसंग्रहः' 


अथ 
अष्टमोऽध्यायः, 
श्रजु न उवाच 
कि तद्ब्रह्म किमध्यात्मं कि कर्म पुरुषोत्तम। 
अधिभूतं च कि प्रोक्तमधिदैवं किमुच्यते ॥१॥ 
श्रु न बोला 
पुरषोतम = हे पुरुषों में श्रेष्ठ कृष्ण! | किम्‌ = क्या है 
तत्‌ = वह च्‌ == और 
ब्रह्म = ब्रह्म अधिभूतम्‌ = अधिभूत 
किम्‌ = किसे 
किम्‌ = कया है (ओर) शोक्‍्तस 35 कहते है 
अव्यात्ममू == अध्यात्म अधिदैवम्‌ = अधिदेव (नाम से) 
किस्‌ == बया है, (तथा) क्म्‌ == येया 
` कम = कर्म उच्यते == कहा जाता है! 
अधियज्ञः कथं कोऽत्र देहेऽस्मिन्मधुस्‌दन । 
प्रयाणकाले च कथं ज्ञ योऽसि नियतात्मभिः ॥ २॥ 
मध-सूदन = हे मधु नाम वाले राक्षस | च = और 
को मारने वाले कृष्ण! | नियत-आत्सभिः = जीते हुए मन वाले 
अत्र == यहां साधक से (आप) 
अधियक्ष: = अधियज्ञ प्रयाण-काले == अन्त समय में 
कः = कौन है (भोर वह) कयम्‌ == केसे 
अस्मिन्‌ == इस ज्ञेयः == जाने जा सकते 
बहे = शरीर में असि = हूँ । 
कथम्‌ = कैसे (ठहरा) है । 


ते ब्रह्म तद्विदुः इत्पादिना यदभगवतोपक्षिप्तं, ततप्रहननवकपूर्वक निर्णयति । 
कथ, कोऽत्र देहे, तिय्ठतीति शेष: ।।२।। 


२१३ 


३१४ भाषाटीकोपेत: [भध्याय दद ] 


(सातवीं अध्याय में कहें गए) 'ते ब्रह्म तह्विवु:--'वे ब्रह्म को जानने बाले हैं-- 
इस श्लोक में जिस विषय का सूत्रपात भगवान्‌ ने किया है उसी को नव प्रश्नों के रूप 
में अजुन बांचता है । 'अधियज्ञ किसे कहते हैं! इस देह में कौन ठहरा है । ऊपर के इलोक 
में “तिष्ठति' बहू पद अपनी ओर से मिलाना चाहिये । 


श्रीभगवानुवाच । 
अक्षरं ब्रह्म परमं स्वभावोऽध्यात्मम्‌च्यते । 
भूतभावोद्भवकरो विसर्गः कर्मसंशितः ॥३॥ 
भगवान्‌ बोले 


परमम्‌ = परम भूत-भाव-उद्भवकरः = भूतों के भावों को 
FR उत्पन्न क 
अक्षरम्‌ = जिस का कभी नाश खामकर 
डु शि बाला 
नहीं होता वहु अक्षर तो हि ति 
विसग; = (शास्त्रों में कहे 
ब्रह्म = बअंहा--ईश्वर है (उसका) गए यज्ञ, दान 
हु और होम आदि 
स्वभाव: = स्वभाव (जीवात्मा) के प्रति) निष्काम 
रूप से जो कार्य 
अध्यात्म = अध्यात्म (नाम से) करना है वह 
उच्यते = कहा जाता है। (तथा) | कर्म = कर्मे नाम से 
संज्ञितः न= कहा गया है। 


बूहत्वाद्ब्‌ हरुत्वाच्च परं ब्रह्म । अत एव अध्यात्मगाष्दवाच्यम्‌ । बतः स्वः--अनिवृत्त 
धर्सा चेतम्यास्यो भावः। तस्य च चंतन्यस्वभावस्य ब्रह्मणोऽपरिच्छिन्तबाह्यालक्षणतया क्रोडी- 
क्ृतविइवशाक्तेरेशवर्यलक्षणात्स्वातः्त्यात्‌ बहिसविभासतात्मा बहिभू तभावान्तरावभाएनात्सा 
च यो विस्तः कमेण भूतानांब्रह्मादि प्रमातुभां भावान जडानाम्‌ उद्भवकारी--जडाजड- 
वेचित्र्यनिर्भासकः। तथा भूतभावस्य-- विगलितसकलबितथप्रपञ्चस्य सत्यत्वस्य उद्भव 
करोतीति ॥ ३॥ 

स्वयं महान्‌ होते से तथा जगत्‌ को महान्‌ बनाते से ईश्वर को ब्रह्म कहते हैं। अतः 
इसे अध्यात्म ही समझा जाय । क्योंकि सदा प्रवर्तन में आथा हुआ चंतन्य नाम वाला 
स्वरूप ही स्वभाव कहलाता है । वह चेतन-स्वरूप ब्रह्मा का स्वभाव, अपरिच्छिन्न बाह्य जगत्‌ 
का रूप होने से भीतर ठहरा हुई विश्व-शक्ति है, एवं अपने ऐश्वर्य रूप स्वातन्त्रय से बाह्य 
पदार्थो का प्रकाशक तथा बाहर ठहरे हुए पदार्थों के भीतरी रूप में अवस्थित जो प्रकाश 
प सत्ता विद्यमान्‌ है वही विसगे है। यह विसगे ही क्रमशः ब्रह्म आदि (कारण रूप) 


[अध्याय द ] श्रीमद्भगवदूपी गर्थसँग्रह: २१५ 


प्रमाताओ को तथा भाव --जड़-चेतत रूप जगत्‌ सम्बन्धी वेचित्य को दिवन! है। उवी 
को वास्तव में विकला कहते हैं। इसके भिरि इय एनोह छा दूता अगे यर भी दो 
सकता है--जो ईश्वर समी विस्तृत भे शात जपतु को जद कणे एर वाहवर्विक सत्य 
स्त्रहप को दर्शाता है-उसे विषा कहते हैं । 


अधिभूतं क्षरो भावः पुरुषश्वाविदै त्तम्‌ । 
अधिपज्ञोऽहमेवात्र देहे देहभृतां वर ॥४॥। 


बेहभूर्ता वर = है मनुष्यों में श्रेष्ठ | (च) स् और 


अजुन ! अधियज्ञः = आअधियज्ञ 
अधिभूतम्‌ = अधिभूत (तो) | 
क्षरः = नष्ठ होने वाले जन = अ 
भावः == घट आदि पदार्थ हैं दहे = शरीरमें 
भधिदेवतम कू अधिदेव अहम्‌ = मैं (प्रभु) 
पुरुष: मन आत्मा | हे > "होंगे! 
(अस्ति) = है। 


क्षरति -- खबति परिणामादिधर्मेणेति क्षरः--घटादिः पदां प्राम उच्यते । पुरुषः -- 
भ्रात्मा स चाधिदेचतम्‌ ; : - तत्र सबंदेवतानां परिनिष्ठितत्वात्‌ । अतएवाञेषयज्ञभोकतूत्बेन 
ज्ञान्‌--भतरदइयकार्याणि कर्माणि अधिकृत्य यः स्थितः पुरुषोत्त मः, सोऽहमेव । अहमेव च देहे 
स्थिता इति प्रश्‍नदयमेकेर यत्नेन निर्णोतम्‌ ॥४॥ 

क्षरति-परिणाम आदि धर्मों के कारण जो परिवर्तन को प्राप्त होता है वह घट आदि 
पदार्थों का समूह 'क्षर' खिसकने वाला नाशवान्‌ कहलाता है । पुषष -आत्मा है बही अधि- 
देवता है। उच्ची जीवात्मा में ही सभो देवताओं का वास है। अत; समी यज्ञों के भोक्तु- 
भाव से यज्ञों का अर्थात्‌ अवश्य कर्तव्य रूप कर्मो का अधिकार प्राप्त करके, जो पुरुषोत्तम 
ठह्रा है, वह मैं ही हूं और मैं ही इम देह में भी स्थित हूं । इस प्रकार 'अधियज्ञ कौन है 
और देह में कौन ठहरा है--इत दोतों प्रश्‍रों का विणेत्र एक ही उत्तर के द्वारा किया 
गया। 


अथ योऽवशिष्टः प्रश्‍न: कप प्रयाणकाले ज्ञेयोऽसि' इति; तं तिर्णेयति-- 
अब जो यह शेष प्रश्‍न है कि मरते के समथ आप कसे जामे जाते है-इसको स्पष्ट 
करते हैं-- 
अन्तकालेऽपि मामेव स्मरन्मुक्त्वा कनेवरम्‌ । 
यः प्रयाति स मद्भावं याति नास्त्यत्र संशयः ॥५॥ 


२१६ भाषाटीकोपेत; [अध्याय ८] 


अः. == 16121 प्रवात = (परलोक) सिधारता है 
अन्तकाले = मरने के समय तः = वह (तो) 

अपि भी मत्‌-भावम्‌ = मेरे स्वरूप को 
मास्‌ = मुझे याति = प्राप्त होता है । 

एव = ही अत्र = इसमें (तनिक भी) 
स्मरण = ध्यान में लांता है संशय = सन्देह 

कलेबरम्‌ = शरीर से न = नहीं 

मक्‍्त्वा == छुट कर अस्ति = है! 


यं यं वापि स्मरन्भावं त्यजत्यन्ते कलेवरम । 
तं तमेवेति कोन्तेय सदा तद्भावभावितः ॥।६॥ 


घदा तद्भावभावितः = सदा उसी भाव में | अम्ते ८44 तव 
रमा हुआ 

(पुरषः) <. “साधक कलेवरम, = शरीर को छोइता है 

थम यम, = जिस किसी भी | पेम तम्‌ = उसी-उसी (दशा) 

भावस. विचार को को 

स्मरन्‌ = स्मरण करता हुआ 

(अस्मरन्‌) अथवा (न करता प डी 

बाअपि | ग हुआ) | ऐति = प्राप्त होता है। 


तस्मात्सर्वेषु कालेषु मामनुस्मर युध्य च । 
बदपितमनोबुद्धिरमामेवेष्यस्यसंशयम्‌ ॥७॥ 


तस्मात्‌ = इसलिए (हे अर्जुन ! | युध्य = युद्ध भो करो 

तुम) मयि == मुझ में 
सर्वषु == हर अपित == टिकी हुई 
कालेष्‌ = समय (निरन्तर) मनः बुद्धि == मन-बुद्धि वाले (तुम) 
माम्‌ = मेरा असंशयम्‌ ८ विःसन्देह 
अनुस्मर = बार-बार स्मरण करो साम, घ्= मुझी 
न्च = भौर एव र को 

एष्पसि == प्राप्त करोगे । 


न केवलं स्व'स्थावस्थायां यावदन्तकालेऽपि; मामेवेतिव्यवच्छिन्त्‌ सकलोपाधिकम्‌ । 


` 


१, भन्तावस्थायामिति घ० पाठः । 


[मध्याय ८ ग भाषाटीकोपैत) २१७ 


कथं चास्वस्था"वस्थायाँ विनिवृत्तसकलेन्द्रियचेष्ठस्थ भगवान्‌ स्मृतिपथमुपेयात्‌ ; --इत्युपाय- 
मपि उपदिशति --सर्वावस्थाधू व्यावहारिकीष्वपि यस्प भगवत्ततत्वं न हृदयादपयाति, तस्य 
भगवत्येव सकलकर्म-संन्यातिन: सततं भगवन्मयस्यावश्यं स्वयमेव भगवत्तत्वं स्मृतिविषयतां 
यातीति । सदा तद्धावभावितत्वं जाव हेतु: । अत एवाह ~ येनैव वस्तुना सदा भावितान्त:' 
करणः; तदेव मरणसमये स्मर्येते ~ तद्भाव एव च प्राप्यते, इति सर्वथा मत्परम एव मत्पेप्सुः 
स्यादित्यत्र तात्पर्यम्‌ । नतु यदेतान्ते स्मर्यते तत्तत्त्वमेवावाप्यते--इति । एवं हि सति 
ज्ञानिनोऽपि यावच्छरीरभाविधातुदोषविकलितचित्तवृत्ते्जेडतां प्राप्तस्य तामसस्येव गतिः 
स्यात्‌ । न चाभ्यृपगमोऽत्र युक्तः--प्रमाणभूतश्तिबिरोधात्‌ । अस्ति हि-- 

"तीर्थे? इवपचगृहे वा नष्टस्मृतिरपि परित्यजन्देहम्‌ । 

ज्ञानसमकालमुक्तः केवल्यं याति हतशोकः ।)' (प०सा०श्लो० ८३) 

इति । तस्मादेवं विध्यनुवादौ । सदा येन भावितमन्तःकरणं तदेवान्ते-प्रयाणानन्तरं 
प्राप्यते । तञ्च स्मर्यते न वा-~इति तात्र निर्बन्धः । अन्वाचयश्चचायमपिशब्देन सूचित: । 
स्मरणस्यासवंथाभावं वा" शब्दः स्फुटयति। 'सदा च मत्परमो जनः सर्वथा स्थात्‌'--इति 
तात्पर्यं मुतिरेव प्रकटयति; यदाह्‌ “तस्मात्सर्वेषु कालेषु मामनुस्मर’ इति । तेनेत्थमत्र 
पढ्सङ्गतिः; --सदा यं यं" भावं स्मरन्‌ कलेवरं त्यजति अन्तेऽपि वा स्मरन्‌, वाग्रहणादस्भरन्वा 
तं तमेवेति। यतोऽसो सदा तद्भावेन भावितः अन्ये तु-¬कलेबरं त्यजति सति अन्ते— 
कलेवरत्यागक्षणे नन्धुपुत्रादिएमात्रयोचरे* इवासायासहिक्कागद्गदिकादिचेष्टाचरम- 
भाविनानि क्षणे शरीरदाढु्यबन्धप्रतन्‌ भावादेहकुतसुखदु:खमोहवन्ध्ये कालांशे देहत्यजनशब्द- 
वाच्ये यदेव स्मरति तदेव प्रथम संविदनुगृहीतमस्य रूपं संपद्यते । तादृशे च काले स्मरणस्य 
कारणं~सदा तद्भावभावितत्वमिति। त्यजति-~इति सप्तमी योज्या-~इति प्राक्तन 
एवार्थः | ननु एवभन्तकाले, कि प्रयोजनं तत्स्सरणेत ? क एवमाह-प्रयोजनमिति; किन्तु 
वस्तुवृत्तोपनतमेव तद्भवति तस्मिन्नत्ये क्षणे । ननु पुत्रकलत्र बन्धुष मृतेः शिशिरोदकपानादेर्वा 
अन्त्ये क्षणे दृष्टं स्मरणम्‌ इति तद्भावापत्तिः स्यात्‌ ? मेवम्‌ । नहि सोऽन्त्यः क्षण:-- 


१. अन्तावस्थायामिति घर पाठः । 

२. अन्त:करणभाव इति क० पाठः | 

३. एवं परिशीलितस्वरूपा योगी 'तःथे'--प्रयागपुष्करकुरुक्षेत्रादौ महापुण्ये स्थाने, 
अववा 'इवपचम्रदने'--अन्त्यजनगृहोपलक्षिते अतिपापीयसि शरीरं मुङचन्‌,- 
“कैवल्यं याति'--कलेवरवरिक्षयात्‌ प्रघानादिकार्यकारणवर्गेभ्योडन्यां चिदानन्दैकधनां 
तुर्यातीतरूपां केवलतां यातीति यावत्‌ । यतोऽस्य सर्वमिदं विश्व स्वात्मना पूर्ण 
समदृशा परमेशवराधिष्ठितं पश्यतो न क्षेत्राक्षेत्रप्रविभाग:, अत एव हृतशोकः। नापि 
अस्य देहपातावसरे स्मृत्यूपपोग:--इत्याह 'नष्टस्मृतिरपि' इति | 
“ये यं वापि' इत्यत्र । 

५, प्रमात्रन्तरागोचरे इति ग० पाठः । 


२१६ श्रीमद्‌भगवद्गी ताथंसंग्रह: [अध्याय ५ ] 


स्फुटदेहावस्थानात्‌ । नह्यसावन्त्पः क्षणो5स्मद्विवक्षितो भरादर्शलक्ष्मते । तत्र त्वन्त्ये क्षणे 
येनैव रूपेण भवितव्यं, तत्संस्कारस्यदूरवतिनो पि 


'जातिदेशकालव्पवहितानामपि आनन्त्यम्‌ । 
स्मृतिसंस्कारयोरेकरूपत्वाद्‌ ॥' (योऽ सू० ४, ९) 


इति न्यायेन प्रबोधेन भाव्यम्‌ । तद्शात्तत्स्मरणं तत्स्मृत्या तद्‌भाव प्राप्ति; । कस्य- 
चित्तु देहस्य" स्वस्थावस्थाथामपि तदेव काकतालीपवशाद्रयज्यत्ते । यथा मृगादेः पुराणे वर्णनम्‌ 
तत्कृतं तु मुगत्वम्‌ । अत एव 'प्रयाणकाले$पि च माम्‌ इत्यादौ 'अपि च-इति ग्रहणम्‌ । 
ये हि सदा भगवन्तं भावयन्ति~'एवभूता भविष्यामः इति । तेषां 


'तज्जः सांस्का रोऽन्यर्सँस्कार प्रतिबन्धौ । (यो° सू० १।५०) 


इति त्याधेन तस्यामलक्ष्यायामन्तदशायां संस्कारान्तरापहरुतनेन सम्संस्कारकुते 
तत्ततत्वस्मरणे देहसद्‌भावक्षणकृते च तस्य स्मरणेऽनन्तरं देहविनिपातक्षण एव काल मंस्कारनि, 
वृत्तेस्तदिदमित्यादिवेद्यविभागानवभासात्‌ संविन्मावसतत्त्वपरमेशत्ररस्वभावतँव भवति; RE 
इति धरीमदभिवगृप्तगुरूणां संमतम्‌, इत्यलम्‌ । असंशयमिति नात्र सन्देग्धन्पमिति 11७1 


शरीर के स्वस्थ होते पर ही केवल मेरा स्मरण न करे अधितु भरने के समय भी मुझे 

ही ध्याये । यहां 'मामेव'--केवल मेरा ही ध्यान करे, इससे अन्य देवी-देवताओं के बखेड़े को 
काट कर केवल मेरे परायण ही रहे । (ऐसा होता बैसे संभव हो सकता है जब कि अंतिम 
समय में) शरीर के अस्वस्थ हने पर सभी इन्द्रियों के कार्य ढीले पड़ जाते हैं, तो उस सभय 
भगवान कैसे ध्यान में आ सकते हैं ? इसका उपाय भी सुझाते हैं--(जिस साधक को) आजन्म 
सभी व्यवहार की अवस्था में भी भगवान्‌ का स्वरूप हूदय से नहीं हटता, जो भगवान्‌ को ही 
सभी कार्य सौंपता है तथा जो सदा भगवान्‌ में ही लौ लगाए रहता है, उसे तो अवश्य ही 
स्वयं (मरने के समय भी) भगवान्‌ याद आ ही जायेंगे । भगवान्‌ में रमे रहना ही यहां 
(मरने के समय) स्मृति के होने का कारण हे । इसीलिए कहते हैं--जन्मभर जिस किसी वस्तु 
में भावना बनी रहती है, उसी को मरने के समघ भी स्मरण करता है और उसी स्वरूप को 
प्राप्त भी होता है । अत: इस कथन को हृदय में रख कर मेरे स्वरूप-प्राप्ति के इच्छुकों को 
सदा मुझ में ही लीन होना चाहिए । यही यहाँ कहने का अभिप्राय हे । यह तो कहने की बात 
ही नहीं कि मरने के समय ही जिस का ध्यान करेगा उस तत्त्व को प्राप्त होगा । 
यदि यही बात मानी जाती तो ज्ञानी को भी मरने के समय जहां तक शरीर का 
सम्बन्ध है, शरीर में कफ, पित्त आदि धातुओं के बिगड़ने पर व्याकुल बने हुए चित्त- 
वृतियों के रुकने पर तमोगुण की वृत्ति ही आ उपस्थित होगी । किन्तु यह बात मानी कैसे 
जायेगी, जब कि अनुभव और शास्त्र इसके विरोधी हैं । बात तो यों हे--''ज्ञानवात्‌ पुरुष इस 
शरीर को, तीर्थ-स्थात में, चमार के घर में अथवा स्मृहि के च होने पर भी त्यागता हुआ 


१. देहस्थावस्थायासपीति क० पाठः । 


[अध्यायः ऽ] भाषाटीकोपेतः २१६ 


ईश्वर-स्थिति को प्राप्ति के समय ही मुक्‍त हुआ है और इस प्रकार शोक से छूट कर कैवल्य- 
धाम को ही प्राप्त होता है । ' १५, सळ, एलो० पर ॥ 


इस भाँति इस अवस्था के दो रूप हुँ या श्रूं कहें कि इस श्लोक में विधि तथा अनुवाद 
इन दोनों की ओर संकेत है । जो सदा प्रभु में अन्तःकरण को लगाए ही रहता है वही मरने 
के बाद मोक्ष को प्राप्त करता है। (ऐसे साधक के लिए) मरने के समय भगवान्‌ की स्मृति 
का होना यां त होना कोई माने नहीं रखता । ऊपर के श्लोक में 'अपि' शब्द अन्वाश्चय है 
और गौण अर्थ में प्रयुक्त हुआ है । 'वा' शब्द ज्ञानी और अज्ञानी की अन्तिम स्मृति के स्थिर 
रहने का पूर्ण रूप से निषेध करता है । क्योंकि (मृत्यु के समय शरीर के रोगी हेने के कारण) 
भगवत्‌ स्मृति का होना अति असंभव है । मुनि व्यास जी ने तो स्वयं इस भाव को जतलाया 
है कि मेरे ध्यान में पूर्ण रूप से लगना ही सब कुछ है। इसीलिए तो कहा है कि हर समय 
मेरा स्मरण करते रहो । इस भाव के आधार पर इस श्लोक के पदों की व्याख्या यों है--- 
जिस-जिस भाव को आजम ध्यान में रखता है शरीर को छोड़ते समय भी उसी का स्वभावतः 
ध्यान करता हे । बा से स्मरण करे या न करे (आजन्म किए हुए कार्य का संस्कार स्वयं 
उसे मृत्यु के समय आ उपस्थित होता हे) अत: प्रबल संस्कार से उसी स्वरूप को प्राप्त होता 
है क्योंकि यह तो उसी भाव में सदा अनुरवत रहता है। 


दूसरे टीकाकार यह कहते हैं कि शरीर को छोड़ने के सभय हो (बदि प्रभु को याद 
करेगा, तब भी) मुक्‍त होगा । कितु वे यह नहीं विचारते कि अन्त समय में जबकि सगे- 
सम्बन्धी, पुत्र आदि को न देख पाने पर और सांस के उतारचढाव में भी दिक्कत होते पर, 
हिचकियों के लगने के कारण, वाणी में हकलाहट के आ जाने पर और शरीर से उत्पन्न हुए 
सुख, दुःख ओर मोह की भी सुध-बुध न रहने पर शरीर छोड़ते हुए, जो कुछ भी स्मरण 
करता है वह तो जीवन भर जैसी संवित्ति का अभ्यास होता है वैसी ही भावता इसकी मृत्यु 
समय में भी बनती है । ऐसे (संकट के) समय भगवत्‌ स्मृति का हो आना, सदा उसी में लगे 
रहने का ही फल हे । 'त्यजति---छोड़ने पर--इस प्रकार सप्तमी का अर्थ ही लगाना 
चाहिए । यह तो हम कह ही आय हैं और इस अर्थ के द्वारा भी पूर्व अर्थ की ही पुष्टि हुई। 
प्रश्‍न यह है कि जब जन्म भर प्रभु को स्मरण किया हो तो मुत्यु के समय भगवान्‌ का स्मरण 
करने से क्या प्रयोजन है ? (उत्तर देते हैं) हमने कब कहा कि इससे कुछ प्रयोजन है । बात 
तो यह चली है कि जन्मभर जिस किसी भी विशेष कार्य में तल्लीन रहेगा बही (भाव) उस 
अन्तिम क्षण में भी याद आयेगा । प्रश्‍न पुनः होता है कि पुत्र, स्त्री, बंधु और सेवक से ठंडा 
जल मांगने के समय उसकी स्मृति बनी हुई हम देखते हैँ अतः जो भी पदार्थ वह देखेगा उता 
का स्मरण भी करेगा । (इस बात को टालते हुए कहते हैं) ऐसा न कहो । वह तो अन्तिम 
क्षण है ही नहीं । क्योकि उसका आत्मा तो अभी शरीर में ही अटका है । (तभी तो जल 
आदि मांग सकता है) । हमारा अभिप्राय जिस मृत्यु-क्षण से है उसे तो तुम लक्ष्य में नहीं ला 
रहे हो । वह तो मृत्यु का क्षण है ही नहीं । उस अन्तिम क्षण में जिस योनि में जाना बधा 


२२० श्रौम-द्भगवद्‌गोतार्थ संग्रहः [अध्यायः ८ ] 


होगा, बह संस्कार यदि कई जन्मों का पुराना भी क्‍यों न हो, या थ॑ कहें कि उस प्राणी की 
स्वाभाविक जन्म सिद्ध चेष्टाओं के विस्मृत होते पर भी इस नीचे कहे गये सूत्र के अनुसार 
वह संस्कार फिर से जाग्रत होता है । 


*जातिदेशकालव्यवहितानालपि आनन्तय्यम्‌ । 
स्मृतिसंस्कारयोरेकरूपत्वाद्‌ ।' (यो सू० ४, ९) 


पतंजल मुनि कहते हैं कि जाति--ब्राह्मण या पशु, देश कोई भी देश तथा काल-- सौ 
साल पूर्व के व्यवधान होने पर भी (यदि मृत्यु के अन्तिम क्षण में) उन पूर्व जन्मों के किसी भी 
स्मृति या संस्कार का ध्यान आ जायेगा तो एकदम उसी रूप के साथ सम्बन्ध होगा । क्योंकि 
स्मृति और संस्कार की एकरूपता होते के कारण उसी जन्म के अनुभव में आये हुए संस्कारों 
की समीपता तत्काल ही प्रतीत होती है। 


इस न्याय से वे संस्कार एकदम जाग्रत हो जायेगे। उस संस्कार से उस जाति का 
स्मरण हो आयेगा और स्मृति के आने पर उसी जन्म की प्राप्ति होगी । (किन्तु यह भी 
देखने में आया है कि) देह के स्वस्थ होने पर यदि किसी पुरुष की अचानक मृत्यु हो जाये तो 
किसी भी प्राणी का उस समय विचार करने से वह 'काकतालीम' न्याय के अनुसार उसी 
स्वरूप को धारण करता है । जैसे पुराणों में राजा भरत की कथा से ज्ञात होता है कि वे 
कैसे हिरण के बच्चे को पालते-पालते मरने के बाद हिरण ही बन गए । इसीलिए कहा है 
कि “मरने के समय भौ मुझे ही स्मरण करे' इत्यादि । 'प्रयाणकालेऽवि च माम्‌' इस श्लोक में 
अपि च' पद पर ध्यान देना आवश्यक है । जो जन सदा भगवान में लो लगाए रहते हैं (भौर 
विचारते हें कि) आज हम ऐसे हैं कल ऐसे बनेंगे” इति । उनके लिए -- 

'तज्जः संस्कारो$न्यसंस्कारप्रतिबन्धी' 
(यो० चु० १/११) 
उस विशेष संस्कार के उत्पन्न होने पर अन्य गौण संस्कार स्वयं दब जाते हैं । 


इस न्याय से वह अन्तिम मरने का क्षण जो किसी से भी देखा नहीं जाता, उस सभय 
अन्य संस्कार तो दबे होते हें केवल जीवन भर देह के स्वस्थ होने पर, भगवान्‌ में रमे रहने से, 
मृत्यु समय मे जब कि देह छूटने वाला होता है ओर जौवन-काल में किये हुए अभ्यास की 
भी सुध नहीं रहती तथा यह और वह आदि वेद्य विभाग की कल्पना भी धुंधली हो जाती 
है, ऐसे (संकट के) समय में भगवान के अनन्य भक्तों को प्रभु का अनुसन्धान स्वतः आ 
उपस्थित होता है! यह तो श्री अभिनवगृप्त के गुरुजनों की सम्मति है - उन्होंने अनुभव 
द्वारा यह बात पक्की की है । इसके अतिरिक्त हम कया कहें । असंशयमिति--इसमें शंका नहीं 
करनी चाहिए । 


[बध्यायः ८] भाषाटीकोषेतः २२१ 


अभ्यासयोगयुक्तेन चेतसानन्यगामिना । 
परमं पुरुषं दिव्यं याति पार्थानुचिन्तयन्‌ ॥ ८ ॥ 


वार्थ =हे अजुन ! (यह तो मानी | अनु-चिन्तथनू = निरन्तर चिन्तन करता 
हुई बात है कि) हुआ (साधक) 
अभ्यास-योग- | __अभ्यास की साधना मे | परमम > परम पळ 
जटा हुआ है त 
श्त प्म ह मे विव्यम्‌ म्म्अलौर्किक 
त-अन्य- } किसी और विषय में न 
गासिता भटके हुए पुरुषम्‌ =परमेशवर को 
चेतसा =मन से याति = प्राप्त होता है । 


अनुचित्तयन्तिति, दारीरभेदानन्तरं निदृत्तकलेबरकृतव्यथ: पडदादुभगवन्तं चिन्तय- 
न्निति ॥।८॥ 
अनुचिन्तन करे-- शरीर-संबंध से छूटने के बाद ही जिस समय मरने की व्यथा 
समाप्त हुई हो, उसी क्षण भगवान्‌ का चिन्तन करता चाहिए। (तभी दिव्य प्रम-पुरुष को 
प्राप्त केर पायेगा) 
कवि पुराणमनुशासितार 
प्रणीरणीयांसमनुस्मरेद्य: । 
सर्वस्य धातारम बचिस्त्यरूप- 
मादित्यवर्णं तमसः परस्तात्‌ ॥ 8 ॥ 


यः ==जो (साधक) अखिन्त्य-कषम्‌ ==जिसके विषय में कोई 
कविम्‌ = सर्वज्ञ (पारदर्शी) सोड भी न सके (ऐसे) 
उसणम्‌ NEES _ | आदित्य-बर्णम ==सूर्यं के समान तेजस्वी 
अनु-ञ्ञासितारम्‌ = सबका नियमन करने वाले eins द्या (के अंधे 

अगो =सृकष्म से भी तमसः न्न अविद्या अंधेरे) से 
अणीयांसम्‌ =अति सूक्ष्म परस्तात्‌ "बिल्कुल परे उहरे हुए 
सवस्य स्स्स को प्रभु को) 

धातारम्‌ ==धारण करने वाले अनु-स्मरेत्‌ = बार-बार स्मरण करे | 


प्रयाणकाले मनसाचलेन 

भक्त्या युक्तो योगबलेन चेद । 
भ्रुवोर्मध्ये प्राणमावेश्य सम्यक्‌ 

स तं परं पुरुषमुपैति दिव्यम्‌ ॥ १० ॥, 


३३२ श्री मंडूगवदूगी ताथेसंग्रह। [अध्यायः =] 


सः ऱ्न्वहू अचलेनच =तथा टिके हुए 
भक्त्या युक्तः ==भवितं करने वाला मनसा =मन से 
(साधक) (स्मरन्‌) = (प्रभु का स्मरण करतः 
प्रयाण-काले ==मरने के समय हुआ) 
योग-बलेन योग के द्वारी तम्‌ = उस 
सुको: = दो भौंहों के दिव्यम्‌ = अलौकिक 
सम्यक्‌ = ठीक-ठीक एव =ही 
आवेश्य =ठहूरा कर उप-एति =प्राप्त होता हे । 


एवमनुस्सरेदिति । आदित्यवर्णमिति--आदित््यदर्णत्वं वासुदेवतत्त्वस्थ परिच्छेदवम्‌; 
भाकृतिकल्पनादिविभ्रान्तिमयमोहतमसो$तोतत्वात रवित्वेन उपमानमित्याशघः । श्रुवोमेध्ये 
--इति प्राग्वत्‌ ॥१०॥ 
इसी भांति अनुस्मरेद्‌-स्मरण करे। आदित्य-वर्णम्‌-सूर्यं की नीलिमा के साथ 
समानता देने से वासुदेव (कृष्ण) के स्वरूप का विभाजन किया गया (वास्तव में) साकार 
की कल्पना करना ही भ्रान्तिदायक अंधकार है अत: उस अंधकार से परे होने से भगवान्‌ की 
आकृति को सूर्य के साथ उपमा दी गई हे । यह अभिप्राय है | दो भोहों के मध्य में-- (ज्ञान 
ओर क्रिया के बीच में अपनी संवित्ति का विकास देखना चाहिये ।) यह तो हम पहले कह 
ही आये हैं । 
यदक्षरं वेदविदो वदन्ति 
विशन्ति यद्यतयो वीतरागाः । 
यदिच्छन्तो ब्रह्मचर्यं चरन्ति 
तत्त पदं संग्रहेणाभिधास्ये ।। ११ ॥ 


येद-बिदः ==वेद को जानने वाले यत, + जिस धाम यों 
(विद्वान्‌) इच्छन्तः == चाहने वाले 
यत. ==जिस (संवित्‌) को ब्रह्मचर्यम्‌ =ब्रह्मांचयं (का कडा ब्रत) 
अक्षरम्‌ च्य्नांश ते होने वाला चरन्ति = धारण करते हैं 
वदन्ति =-कहृते हैं (और) तत न्न्वह 
बोत-रागाः लगाव से रहित (विरक्त) | पदम्‌ > परम पद 
यतय: स-यत्न करने वाले (साधक) तै ऱ्ऱ्तुम्हें 
वत = जिस (परंम-धाम) में संग्रहेण ==नपे-तुलें शब्दों में 
बिजञन्ति # प्रवेश करते हैं. अभिधास्थे. *॑कहूंगा । 


[अध्याग्र: ष ] 


भाषाटीकोपेत: 


२२१ 


सम्यग्‌ गृहाते---निची यतेऽनेनेति संग्रहः-- उपाय: 1 तेतोपायेन तत्पदम्‌ अभिधास्ये -- 


उपायसत्र सतताभ्यासाय वक्ष्ये ॥११॥ 


सम्यग्‌ गह्यते (जिस से कोई वस्तु} भली-भांति निर्धारित की जाये । संग्रह-- 
उपाय को कहते हैं। उस उपाय से (मैं तुम्हे) वह परम पद कहुगा । उपाय तो यहां सदा 


अभ्यास करना ही कहा जायेगा । 


सर्वद्वाराणि संयम्य मनो हृदि निरुध्य च। 
मूघ्न्याधायात्मन: प्राणमास्थितो योगधारणाम्‌ ॥ १२ ॥ 


सर्व-द्वाराणि स्त्सभौ इन्द्रियों के द्वारों को 

संयम्य ऱन्बंद करके 

अनः न्त्मन को 

ह््वि =हूदय में 

निइध्य न्= रोक कर (विषयों से हटा 
क्र) 


| आत्मनः च =और अपने 

। प्राणस्‌ =्प्राणों (इच्छा-शक्ति) को 
| मूध्नि == (सभी तत्त्वों से परे) शिव- 
| तत्त्व में 

। आधाय न्स्ठहरा कर 

| 

1 


योग-धारणाम्‌ =स्थिर योग में जुटा हुआ 


द्वाराणि- इन्द्रियाणि । हृदि इत्यनेन विषथसंगाभाव उच्यते, नतु विष्ठास्थानाधि- 


ष्ठानम्‌ । आत्मनः प्राणम्‌; 
धारयन्तिति--कायनियमः 11१4॥। 


आत्मसारथिम्‌ 


इच्छाशक्त्यात्मनि मूध्नि--सकलतत्त्वातीते, 


द्वार इन्द्रियों को कहते हैं। हृदय में-इस शब्द का अभिप्राय मल-मूत्र का स्थान 
बने हुए हृदय से नहीं है। यह पद तो विषय-संग का अभाव जतलाता है। आत्मा का जो 
रथ हांकने वाला इच्छा रूपी मूर्धा (शिर) है, जो सभी तत्वों से परे (शिव-तत्व) है, उसी में 
इच्छा को ठहराये । इस प्रकार यह तो शारीरिक साधना है । 


ओमित्येकाक्षरं ब्रह्म 


व्याहरन्मामनुस्मरन्‌ । 


यः प्रयाति त्यजन्देहं स याति परमां गतिम्‌ ॥ १३॥ 


यरः == जो (साधक) 

ओम्‌ न्च्ओम्‌ 

इति ==इस नाम से जतलाए जाने 
वाले 

एक-अक्षरम्‌ न्=एक अक्षर से निर्दिष्ट 
(अद्वितीय तथा सनातन) 

ब्रह्म =ब्रह्म का 

व्याहरन्‌ उच्चारण करता हुआ 
(और) 

माम्‌ म मुझे 


अनु-स्मरन्‌ =निरन्तर स्मरण करता 
हुआ 

वेहम्‌ न्न्शरीर को 

त्यजन्‌ न्न्छोड कर 

प्रयाति जाता है 

सः न्न्बह 

परमाम्‌ +-सब से उत्तम 

गतिम्‌ ऱ्म्गति को 

याति ==प्राप्त होता है। 


२२४ शोम दभगबद्गीतार्थसंग्रहः [अध्यायः ८] 


अनन्यचेताः सततं यो मां स्मरति नित्यशः । 
तस्याहं सुलभः पार्थ नित्ययुक्तस्य योगिनः ॥ १४ ॥ 


पार्थ न्महें अजुन ! स्मरति =-याद करता है 

यः =्=जो (साधक) तस्य = उस 

अनन्यचेताः =एकाग्न मन से । नित्य-युक्तस्य ==सदा मुझ मे लौ लगाने वाले 
नित्यशः =सदा ही योगिन: = योगी के (लिए) 

सततम्‌ = निरन्तर अहम्‌ ऱ्स्मैं 

माम्‌ = मुझे सलभः -्=सहज में प्राष्य हूं । 


ओमिति जपन्विति वाह नियम: । मामपुस्मरन्निति चेतसोऽतन्थगामिता । यः प्रयाति-- 
दिनाहिनमपुनरावृत्तये गच्छति । तथा च--देहूँ त्यजन्‌ --'कर्थं मे पुनरिदं सकलापत्स्थानं 
शरीरं मा भूयात्‌'--दत्येवं यो मामनन्यचेताः स्मरति सततमेव; याति ~ जानाति स मद्भावम्‌ । 
नत्वत्र मुनेः परंब्रह्मादेतपदोपक्षेपविरोधी" उत्क्रान्तौ भरः । तथा चोक्तं ¬ 
'व्यापिन्यां विवसतप्यामृटक्गाम्तिर्वाम निष्फला । 
अव्यापिनि शिवे नाम नोत्क्रान्तिः शिवदायिनी ॥' 
इति । यदि वा सतताभ्यासोऽपि यैने कृतस्तथापि कुतश्चित्स्वतन्त्रेश्वरेच्छादेनिमित्तादम्त्ये एव 
क्षणे यदा तादुग्भावो जायते, तदायमुत्क्रान्तिलक्षण उपायः संस्कारान्तरप्रतिबन्धक उक्तः । 
अत एव 'यदक्षरं' वेदविदो वदन्ति” इत्यादिचा अभिधास्ये” इत्यन्तेन प्रतिज्ञा कृता क्षणमात्र 
स्यापि भगवदनुचिन्तनस्य सकलसंस्कारविध्वंसनलक्षणामद्भूतवृत्ति प्रतिपादमितुम्‌ । यदाहुरा- 
चार्येवर्याः 
'निस्तेषवपि यद्येकं क्षीणदोषे करिष्एसि । 
पदं चित्ते तदा शंभो कि न संपादयिष्यसि ॥' 
(स्त० चि० श्लो० ११४) 
इति । अतएव 'प्रयाणकाले स्मरणेन विना खण्डना'-इति येषां शङ्का तान्‌ बीतशकङ्घान्कतु - 
मुक्तम्‌-अवन्पचेताः सततमिति; --अव्यत्र फलादौ साध्ये यस्य न चेत इत्यर्थः । तस्याहं सुलभ 
इति;--तस्य न किचित््रयाणकालोचित्यपर्येषणम्‌--तीर्यसेवा, उत्तरायणम्‌, आयतनसंश्रय:, 
सत्त्वविवृद्धि:', सचिस्तकत्व, विद्युवदादिषुण्यकाल:, दिनम्‌, अक्रत्रिमपवित्रभूपरिग्रहः, स्नेह 


, विरोधीति उत्क्रान्तौ भर इति घ० पाठ; । 
२. हे शंभो ! त्वदिच्छयैव 'क्षीणदोषे--निवृत्तकुप्राचीनसंस्क्रारे चित्ते, न माहशाम्‌ अनु- 
ग्राह्माणां यदि क्षणमेकमपि 'पदम--अनुमग्रहीतुत्वेन अधिष्ठानं करिष्यसि, तदा 'कि न 
संपादयिष्यसि'~-सर्वाः प्रार्थताः तत्क्षणं पू रयस्मेवेत्सर्थः । 
विशुद्धि इति क» पाठः । 
सृचित्तकत्वमिति घ० पाठ: । 


2 दुद 


[अध्यायःऽ] भाषाडीकोवेतः २२५ 


मलविहीनदेहता, शुद्धवस्त्रादिग्रह:- -इत्यादिक्लेशो5भ्यर्थनीय इत्यर्थ: । यत्प्रागुक्‍्त--- 
“तीर्थे इवपचगृहे चा---इत्यादि ॥१४॥ 


ओम्‌ शब्द का जप करना वाणी का नियमन है। मुझे ही सदा स्मरण करता रहे--- 
(इससे) मन की एकाग्रता का उण्देश किया है । जो जाता है--दिनों दिन मोक्ष की ओर ही 
जाता है। इसी प्रकार जो देह को छोडता है (और यह विचारता है कि) “मैं कैसे इस सभी 
विपत्तियों के स्थान बने हुए शरीर को पुनः न प्राण्त करू” इस भांति जो मुझ में लौ लगाए 
रह कर सदा मेरा ही स्मरण करता है, वही मेरे स्वरूप को जानता है । इस श्लोक में ब्यास 
मुनि का अभिप्राय -परं बहा का जो अद्वेत-पद है उसके बारे में जो 'उत्कांति' करनी कही 
गई है वह तो अद्वैत की व्यापकता का विरोध करती है (अतः) यहां उस उत्क्रांति पर जोर 
नहीं दिया है । कहा भी है-- 

“व्यापक शिव-सत्ता में उत्क्रांति (मृत्यु के समय शरीर के छूटने के लिए अभ्यास) 
नामक क्रिया की उपासना करना बेकार है । (क्योंकि जब शिव की सत्ता सदा व्यापक हे और 
सदा प्राप्त ही है तो उत्क्रांति की उपासना व्यर्थ ही है) और यदि शिव की सत्ता अव्यापक है 
तो उत्क्रांति कैसे शिव को प्राप्त करा पायेगी । 


नहीं तो दूसरा अर्थ 'उत्क्रांति' का यों भी हो सकता है--यदि (साधक ने) लगातार 
(जीवन-काल में) अभ्यास न किया हो--उसे फिर भी शक्तिपात के कारण--ईइबर की 
स्वतन्त्र इच्छा के फल-स्वक्षप अन्तिम क्षण में ईश्वर सम्बन्धी भावों के उत्पन्न होने से 
'उत्कांति-क्रिया' जो अन्य (जागतिक) संस्कारों का प्रतिबन्धक होने से उपाय कही गई है 
(मरने के समय फलीभूत बनती है ।) इसी लिए 'यदक्षरं वेदविदो वदन्ति’ इस शलोक से लेकर 
'अभिधास्ये' इस शलोक तक यही प्रतिज्ञा प्रकट की है कि जीवन के क्षण-मात्र में भी भगवान्‌ 
का मन लगा कर चिन्तन करने वाले के सभी व्यावहारिक संस्कार नष्ट होते हैं और स्वरूप- 
लाभात्मक अद्भुत वृत्ति सिद्ध होती है । यही बात श्रेष्ठ आचार्य (भट्टनारायण) ने (स्तव- 
चितामणि नामक ग्रन्थ में) कही है-- 


“(हे भगवन्‌ !) यदि आप एक क्षण के लिए भी (मेरे मत को) संकल्प रूपी दोषों से 
रहित बनाएंगे, तब आप (मेरे मन को) अभेद रूप पद में ठहरा कर भला क्या कुछ नहीं प्राप्त 
करा सकते हैं ।' 


इसीलिए मरते के समय ईश्वर का स्मरण न होने से अधोगति होती है? जिनकी 
यह शंका है, उनकी शंका को दूर करने के लिए ही कहा है--एकाग्र मन से (आजीवन) सदा 
अतच्यचित्त होकर अर्थात्‌ अन्य फल आदि की आकांक्षा से रहित बन कर ही जो मेरा स्मरण 
करता है उसको मैं सहज ही प्राप्त होता हूं । ऐसे योगी के लिए तनिक भी मुत्यु समय में 
उपयोगी सिद्ध होने वाले शास्त्रों में कहे गये इन नियमों की सामान्यरूपतया पूछ-ताछ (आव- 


२२६ श्रीमद्धगवद्गीताथेसंग्रह; [अध्यायः ष] 


श्यकता) नहीं रहती ~ जैसे तीर्थो में जाकर दान, तपस्या आदि का करना, उत्तरायण का 
होना, देव-मंदिर का आश्रय लेना, सत्त्वादि भावों की वृद्धि के लिए उपायों का प्रयोग करे, 
भगवान्‌ का चिन्तन करे, विषुवद्‌ आदि पुष्यकाल का आश्रय ले, दिन में मरे, पलंग आदि 
कृत्रिम (बनावटी) भूमि न होकर पवित्र अकृत्रिम (स्वाभाविक) पवित्र भूमि पर प्राण-त्याग 
करे, चिकनाई के मैल से रहित स्वच्छ देह का होना तथा साफ-सुथरे वस्त्र आदिको धारण 
करने का जितना भी बखेडा है, वह उस सदा अभ्यास करने वाले योगी के लिए बांछतीय 
नहीं है । यह तात्पर्य है । यह तो हमने पहले भी कहा है-तीर्थ हो या चंडाल का धर ही क्यों 
न हो (परम योगी के लिए मरने के समय एक जैसी बात है 1) 


नन्‌ 'मद्‌भावं याति'-- इत्युक्तम्‌ । तर्तुकि प्राप्तेऽपि पुनरावृत्तिरस्ति? इत्याश छुवाह-- 


प्रश्‍न उत्पन्न होता है कि मेरे स्वरूपको प्राप्त होता है--यह तो आपने कहा -- 
तो फिर बया स्वरूप को प्राप्त करने के बाद भी जन्म लेना पड़ता है ? इस शका को सुलझाते 
हुंए कहते हैँ ¬ 


भामुपेत्य पुनर्जन्म दुःखालयमशाइवतम्‌ । 
नाप्नुवन्ति महात्मानः संसिद्धि परमां गताः ॥ १५॥ 


परमाम्‌ = अति उत्तम अशाइवतम्‌ = स्थिर न रहने वाले 

संसिद्धिम्‌ = {प्रभु की प्राप्ति रूप) जा SRO 
सिद्धि को दुःख-आलयम्‌ = दुःख का घर बने हुए 

गताः 20050 % पुनः जन्म = पुनर्जन्म को 

महात्मानः = महात्मा जन 

माम्‌ = मुझे न आप्नुवन्ति = प्राप्त नहों करते । 

उपेत्य = प्राप्त करके (मुक्त हो जते हैँ ।) 


अन्यतस्तु सर्वत्र एव पुनरावृत्ति रस्तीति समतन्तरेण इलोकेन प्रतिपादयिष्यते । मां 
तु प्राप्य न पुनर्योगिनो जन्मादित्रासमाप्तुवन्तिः ॥१५॥ 


(मुझ से) अन्य सभी स्वर्ग आदि लोकों में जाकर फिर जन्म लेना पड़ता है । यह 
बात तो हम अगले श्लोक में स्पष्ट रूप में कहेंगे । बात तो यों है कि मुझे प्राप्त करके योगी- 
जन पुनः होने वाले जन्म आदि के भय को नहीं प्राप्त करते हैं ! 

१. 'न स पुनरावर्तते इति श्रृते” “यं प्राप्य न लिवतंन्ते'---इत्यग्रे शप ¬ इति ग० पुस्तके 
अधिकः पाठ; । 


[ अध्यांयः ८] भांषाटी कोपेतैः २२७ 


आब्रह्म भुववाल्लोकाः पुनरार्वातनोञ्जु न । 
मामुपेत्य तु कौन्तेय पुनर्जन्म न विद्यते ॥ १६ ॥ 


अर्जुन = हे अजुन! | किन्तु) न (पूर 

आए-ब्रह्म == ब्रह्म-पदवी की | कोन्तेय = हे कुन्ती के पूत्र 
प्राप्ति तक ! अजुन ! 

नुवनात्‌ = जितने भी जा माम्‌ == मुझे 

शः नन लाह ना उपेत्य = प्राप्त करके (फिर) 
जाकरतो) छ त 

पुनर्‌-आर्वातनः == फिर से जन्म लेना पुनः जच्स क 0102 
ही पड़ता हूँ । न विद्यते = नहीं होता । 


ब्रह्मलोकमाप्तानामपि पुनरावृत्तिरस्ति--इति सर्वेव्याख्यातम्‌। एतदभ्युपगमे च 'तदु- 
परितनलोकगतिमु क्ति:--इत्यभिहित स्यात्‌ । तच्च न हृदयंगमम्‌; इति संशयमहामोह- 
कलुषीकृतान्तह शामस्माक प्रति भातीयमागमाधिगता व्याख्यार्वात्तः; आब्रह्म--यावत्‌ ब्रह्म- 
पदं प्राप्त तावत्‌ यस्मात्कस्माच्चित्तियंगूर्ध्वाधस्तात्मुवनात्‌ पुनरावतंन्ते--चक्रवत्स्थानान्तरम- 
विरतं भ्राम्यन्तो विपरिवतंन्ते इति ॥१६॥ 


सभी टीकाकारो ने इस श्लोक की व्याख्या यही को हे कि ब्रह्म-लोक को प्राप्त 
करने बालों को भी फिर जन्म लेना पड़ता है। यदि यही बात माने तो ब्रह्म-लोक से ऊपर 
जो (विष्णु आदि) लोक हैं उनमें जाना ही मुक्त होना है--ऐसा मानना पड़ेगा । किन्तु 
यह बात हूदय में बेठती नहीं हे । ! हम तो) संशय रूपी भयंकर मोह से रहित, आन्तरिक 
प्रतिभा से युक्‍त अन्तःकरण वाले ठहरे अतः हमें तो शास्त्रों तथा आगामो के आधार पर 
यह व्याख्या की सरणी जंचती है--आग्रह्या-- जहां तक ब्रह्म-पद की प्राप्ति हे (उसे छोड़ 
कर) अन्य जिस किसी भी ऊपर नीचे ठहरे हुए भवनों में जीद जाते हैं वे पुनर्जन्म को प्राप्त 
होते हैं। इस भांति चक्र की तरह एक स्थान से दूसरे स्थान में घूमते रहते हैं और बार-बार 
जन्म लेते रहते हैं । 


ननु क एबं जानाति, यस्सर्वभुबनेभ्यः पुनरावृत्तिः । ब्रह्मादय एव हि तावच्चिरतर- 
स्थायिनः श्रूयन्ते । ते एवं तातरत्कयं पुन रार्वातनः । पुतरावतित्वे हिं तेऽपि स्युः प्रभवाप्यय- 
धर्माणः ? इत्याह --- 


प्रन उपस्थित होतां है कि कौन यह जानता है कि सभी भुवनों से (इस जीव को) 
फिर जन्म लेना पड़ता है ? सुनते तो हैं कि ब्रह्मा आदि देवता तो अनन्तकाल की सोमा तक 
एकवत्‌ रहने वाले हैँ । (तो फिर) वे ब्रह्मा आदि देवता ही कैसे फिर से जन्म लेने बाले हो 


१ 


रब 


श्रीमद्‌भगवद्‌गौ तार्थं संग्रहः 


अध्याय: ८ ] 


सकते हैं ? यदि उन्हें भी उत्पत्ति और मृत्यु से युक्त मानें, (व तो वे भी मनुष्य की भांति 

जन्म-मरण धर्म वाले ही हैं। यही कहते हैं-- 
सहस्रयुगपर्यन्तमहयें 
रात्रि युगसहस्रान्तां तेऽहोरात्र विदो जना: ॥ १७ ॥ 


ब्रह्मणो 


बिदुः 


रात्र 


विदः 


बिदुः । 


= मानते हैं 

== वै 

== योगी (तो तत्त्वतया) 
न्= दिन (और) 

= रात के काल को 


जानते हैं । 


अव्यक्ताद्वयग्तयः सर्वाः प्रभवन्त्यहरागमे । 
तत्रैवाव्यक्तसंज्ञके ।। १८॥ 


राजि-आगमे 


तत्र 
अव्यद्त 
संज्ञके 
शव 
प्रलीयन्ते 


(ब्रह्मा की) रात के 
आने पर 
उसी 
अव्यक्त (प्रकृति) 
नाम वाले (तत्त्व मे) 
ही 
समा जाते हैं । 


भूतग्रामः स एवायं भूत्वा भूत्वा प्रलीयते । 


ये = जो (दूरदर्शी जन हैं वे) 

ब्रह्मण: = ब्रह्माके 

अहः = एक दिन को 

सहस्र-युग | हजार चौंकडी युग तक 

पर्यन्तम्‌ - अवधि वाला (ओर) 

रात्रिम्‌ = ब्रह्मा की रात को (भी) 

युग-सहस्नान्तम्‌ = हजार चौकडी युग तक 

(सीमा वाली) 

रात्र्यागमे प्रलीयन्ते 

सर्वाः = सभी 

व्यक्तयः = प्रत्यक्ष, भूत-पमृह 

अह'र-आगमे = (ब्रह्मा के) दिन के 

होमे पर 

अव्यक्तात्‌ = प्रकृति से 

प्रभवति = उत्पन्न होते हैं (और) 
रात्र्यागमेऽवशः 

पाथ == हे अजुन ! 

सः = वही 

एच = तो. 

भयम्‌ = थह 

भूत-प्रामः = प्राणि-समूह 

भूत्वा-भूत्वा = उत्पन्न होकर बार-बार 


अवश 


रात्रि-आगमे 


प्रलीयते 


अहर आगमे 


प्रभवति 


पार्थ प्रभवन्त्यहरागमे ॥ १९ ॥ 


प्रकृति के बश में पड़ा 
हुआ 

= (ब्रह्मा की) रात के 
आने पर 

(उसी में) लीन होता 
है (ओर) 

ब्रह्मा के दिन में 

फिर उत्पन्न होता 


ह्ढै। 


[अध्यायः ६] भाषाटीकोपेतः २२६ 


ये खलु दीघंदृश्वानस्ते ब्रह्मणोऽपि राति दिनं पश्यति प्रलयोदयतया । तथा च | अहर- 
हस्त एव विबुध्य निजां निजामेव चेष्टामनुस्ध्यन्ते । प्रतिरात्रि च तेषामेव निवृत्तपरिस्पन्दानां 
शक्तिमात्रत्वेनावस्थानम्‌ । एवं सृष्टौ प्रलये च पुनः पुनर्भावः' । ना्येऽन्ये उपशृज्यन्ते; अपितु 
ते एब जीवाः। कालकृतस्तु चिरक्षिप्रप्रत्ययात्मा विशेषा:। एष च परिच्छेदः प्रजापती- 
नामप्यस्ति । ततश्च तेऽपि प्रभवाप्ययधर्माण एव--इति स्थितम्‌ 11१९॥ 

अब जो दूरदर्शी (विवेकी ज्ञानवान्‌) होते हैं वे तो ब्रह्मा जी के (अनन्त काल तक 
रहने वाले) रात और दिन को भी समाप्त होने बाला तथा फिरसे सुष्ट होने बाला समझ 
कर नश्वर मानते हुए ही देखते हँ, इस कथन को और भी सुलझा कर कहेंभे--जेसे सभी जीव, 
प्रतिदिन जगकर अपने-अपने नियमित कार्यो को करते रहते हैं और प्रति रात्रि में बे ही जीव, 
अपनी सभी चेष्टाओ के शिथिल होने पर शक्ति रूप प्रकृति में झहरते हैं वैसे ही जगत्‌ के 
सृष्ट होने पर तथा प्रलय होने पर फिर ये जीव उत्पन्न होते रहते हैं। (नई सृष्टि के 
समय) नये जीव उत्पन्न नहीं किये जाते अपितु वे (पुराने) जीव ही पुनः उत्पन्न होते हैं । 

भ्नन्तता और अत्पता की धारणा तो काल की विशेषता हे । यह नियम-बद्धता तो प्रजा के 

उत्पत्ति कर्ता ब्रह्मा जी पर भी लागू होती है। अतः वे भी जन्म-मरण धर्म बाले ही हैं । 
इसी रीति से यह बात सिद्ध हुई कि ब्रह्मा आदि देवता भी मनुष्यों की भांति ही जीने-मरने 
बाले हूँ । 

सरवतो लोकेभ्यः पुनरावृत्तिनंतु मां प्राप्य, इति स्फुटयति-- 

सभी लोकों से अर्थात्‌ उन लोकों में जाकर तो फिर जन्म लेना पड़ता है परन्तु मुझे 
प्राप्त करके फिर जन्म नहीं लेना पड़ता । इस बात को खोलले हैं-- 

परस्तस्मात्तु, भावोऽन्यो व्यक्ताव्यक्त सनातन: । 
यः स सर्वेष्‌ भतेषु नव्यस्सु न विनश्यति॥ २० ॥ 


तसमात्‌ =~ उस , भाव: = भाव-अस्तित्व है 
अव्यक्तः = अव्यक्त से | सः = (प्रभ) तो 

तु = पी : स्वषु = सभी 

परः = परे , भूतेषु == प्राणियों के 

वः _ जो | नश्यत्तु = अदृश्य होने पर भी 
अन्य: == दूसरा । न क्त नहीं 

छतः = प्रत्यक्ष | बिनइ्यांत = नष्ट होता (बना ही 


सनातनः = सदा रहने वाला रहता है ।) 
अव्यक्तोऽक्षर इत्युक्तस्तमाहुः परमां गतिम्‌ । 
यं प्राष्य न निवर्तन्ते तद्धाम परमं मम ॥ २१॥ 


१, भव इति कं पाठः । 


२३० श्रीमर्द॑भगवद्गी ताथ संग्रहः अध्याय: ८) 


अव्यक्तः म्= अव्यक्त (ही) यम्‌ = जिस (अव्यक्त) को 
अक्षरः मः अक्षर प्राप्य = पाकर (साधक) 
इति >“ इस रूप में न | __ पुनः (संसार में) 
उक्तः न= कहा गया है। निवतंतन्ते __ नहीं आते 

तम्‌ = उसी (भाव) को तत्‌ ना वही 

परमाम्‌ >> अति उच्च मम == मेरी 

गति == प्राप्ति का स्थान परमम्‌ = परम श्रेष्ठ 
आहुः = कहते हैँ । धाम = स्थिति हे । 


परुषः स परः पार्थ भक्त्या लभ्यस्त्वनन्यया । 
यं प्राप्य न पुनर्जन्म लभन्ते योगितोऽजुंन ॥२२॥ 
यस्यान्तः स्थानि भूतानि यत्र सर्व प्रतिष्ठितम्‌ । 


पार्थ == हे अजून ! घं == जिसे 

सः = वह प्राप्य = प्राप्त करके 
परः == पर योगिन: = योगिजन 
पुरुष: = पुरुष (परमात्मा तो) पुत्र: जन्म = पुनर्जन्म को 
अनन्यया = अभिन्न (एकमात्र) न = नहीं 

भक्त्या == भक्ति से लभन्ते = प्राप्त करते । 
लभ्यः - प्राप्त किया जाता है। 

भूतानि ०. रचे यत्र (च) == तथा जिसके आश्रित 
च | सवेभ्‌ == सभी कुछ 
यस्य = जिसके प्रतिष्ठितम्‌ == टिका हुआ है। 
अन्तः स्थानि -- अन्दर ठहरे हुँ । 


उत्रत प्रकारं कालसंकलनाविवजित तु वासुदेवतत्त्वम्‌ । व्यक्तम्‌--सवानुगतम्‌, 
तत्त्वेऽपि अव्यक्तं - दुष्प्रापत्वात्‌ । तच्च भक्तिलभ्यमित्यावेदितं प्राक्‌ । तत्रस्थं चैतहिश्वम्‌ । 
यत्‌ खल्वविनाशि रूपं सदा तथाभूतं, तत्र केः पुनः शब्दस्यावृत्तिशव्दस्य चार्थः । स हि मध्ये 
तत्स्व मावविच्छेदापेक्षः । न च सदातनविश्वोत्तीर्णविश्वाव्यतिरिकत विश्व'प्रतिष्ठात्मकपरबोध 
स्वातरूयस्वभावस्य श्रीपरमेश्वरस्य तदृभावप्राप्तिः, येन स्वभावविच्छेदः कोऽपि कदाप्यस्ति । 
अतो युक्तमुक्तं “मामुपेत्य तु'--इति ॥२२॥ 

(उपयुक्त श्लोक में) कहे अनुसार वासुदेव का स्वरूप तो काल की गणना-कलना 
से रहित है। वह प्रकट है अतः सभी में ठहरा है । वैसा होकर भी अब्यबत ही है, क्योंकि 


१, विश्‍वनिष्ठात्मकेति घ० पाठः । 


[भध्याथ: ५] भाषाटी कोपेतः २३१ 


इसको प्राप्त करना अति कठिन-दुरलंभ है । (वह तत्त्व) तो भक्ति से ही प्राप्त होने बाला है । 
यह तो हम पहले भी कह आये हैं । उसी (स्वरूप) में तो यह जगत्‌ ठहरा है। अब जो 
अविनाशी रूप है वह सदा वैसा ही (अविनाशी) हे । इसमें पुनः शब्द या आवृत्ति” शब्द 
के जोड़ने का अभिप्राय हो क्या है? भाव यह है कि प्रभु के साथ 'पुनरावत्ती' शब्द प्रयुक्त 
करना व्यर्थं है। वह पुनः: या आवृत्ति पद तो उस अविनाशी प्रभु का छेद करने वाले, 
म्ध्य-दशा-शरीर के ग्रहण करने पर ही लागू होता है। जो सनातन विण्वोत्तीर्ण, विशवमय, 
विश्व का स्थात, पर-बोध स्वातन्त्र्य का अपना स्वभाव है ऐसे परमेशबर को स्वभाव का 
विच्छेद कैसे हो सकता है ? यदि यह 'पुनरावृत्ति' पद ऐसे अविनाशी प्रभु के साथ लगायें तो 
उनके अपने तात्विक स्वभाव का विच्छेद न कभी होगा और न है ही | अतः ठीक ही तो 
कहा--'मामुपेत्य तु' इति । मुझे प्राप्त करने पर (फिर जन्म नहीं होता) आदि । 


एवं च सतताभ्यासेन येषां क्लेश विनेव भगवद! प्तिस्तेषां वृतमुक्तम्‌; इदानी 'मृत्‌- 
कान्त्या ये$पवर्ग भोगं चेच्छन्ति, तेषां कश्चिद्रिशोष उच्यते-- 


इस प्रकार जिन्हें निरन्तर अभ्यास करने से सहज रूप से भगवान्‌ की प्राप्ति होती 
है, उनका आचरण तो कह आये । इस प्रस्तुत विषय में जो जन, उत्क्राति से मोक्ष तथा भोग 
की इच्छा रखते हैं; उनके विषय में कुछ ओर विशेष उपाय कहते हैं । 
यत्र काले त्वतावृत्तिमावृत्ति चेव योगिनः । 
प्रथाता यान्ति तं काल वक्ष्यामि भरतर्षभ ॥ २३ ॥ 


भरत-कऋषभ == हे भरतवंशियों में श्रेष्ठ , आत्रतिम्‌ च = तथा जन्म (भोग) को 


अजुन ! एब नन्ही 
यत्र न= जिस यान्ति == प्राप्त होते हैं 
काले "न काल में तम्‌-कालम्‌ = उस काल के अर्थात्‌ मागे 
प्रयाताः = मरने के बाद | के बारे में (तुम से) 
योगिनः = योगी जन दक्ष्यामि ना कहूंगा । 
भनावृत्तिम्‌ = मोक्ष 


अनावृत्ति---मोक्ष: । आवृत्तिः - भोगाय ॥२३॥ 


संसार में फिर से न आना - अनावृक्ति-गोक्ष है । संसार के भोगों को भोगने के 
निए जिर जन्म लेना आवृत्ति कहलाती है । 


१. इदानीं पुनरिति क० पाठः । 


२३२ श्रीमद्धगवद्गीतार्थसंग्रह; [अध्यायः ८] 


अग्निज्योतिरहः शुक्ल: षण्मासा उत्तरायणम्‌ । 
तत्र प्रयाता गच्छन्ति ब्रह्म ब्रह्मविरों जना; ॥२४।॥ 


अग्नि-ज्योलिः = अग्नि का प्रकाश तत्र = इन (उत्तरायण के छं: 
अहः =: दिन {की अधिकता) महीनों) में 
शुक्लः == शुबल-पक्ष (चांदना पक्ष) | प्रयाताः = मरने वाले 

है (ऐसे) नह्मविदः = ब्रह्म को जानते वाले 
षण्माप्ता:.. = छै: महोते ज्वाः = साधक (तो) 
उत्तरामणम्‌ = उत्तरायण के (माने गए | ब्रह्म = ब्रह्माईश्वर को 

हैं) गच्छन्ति = प्राप्त होते हैं। 


धूपो' रात्रिस्तथा कृष्णः षण्मासा दक्षिणायनम्‌ । 
तत्र चान्द्रमसं ज्योतिर्योगी प्राप्य निवर्तते ॥२५॥ 


घूमः = धुआं अर्थात्‌ क्षीण-पक्ष | तत्र = ऐसी अवस्था में 

रात्रि: स रात (की अधिकता) चान्द्रमसम्‌ = चंन्द्रमा की गति 

तथा = और ज्योतिः = दीम्तिको 

कृष्ण; = क्रृष्ण-पक्ष (के) प्राप्य = प्राप्त करके 

षण्मासाः = छैः महीने योगी == योगी 

दक्षिण-अथनम = दक्षिणायन के (माने गये | विवर्तते == फिर से जन्म लेता हे । 
हैं) न 


उत्तरेण - ऊःवबेंन अयनं-षाण्मासिकम्‌। तच्च प्रणाजञादिधर्मकत्वात दहनादिकैः 
डाब्देर्पचर्यते । अतो विपरीतं विपर्घघेण। तत्र चन्रमशो भोग्यांशानुप्रवेशादभोगाया- 


वृत्तिः ॥२५॥ 


उत्तर से---ऊर्ध्व रूप से जो गति छै: मास वाली होती है उसे उत्तरायण कहते हैं। 
(यहां बाह्य सूर्य के उत्तरायण से तातर्ये नहीं है । अपितु आन्तरिक षट्-चक्रो के भेदात्मक 
क्रम से मूलाधार से सहस्रार चक्र तक नीचे से ऊपर की ओर कुंडलिनी के संचार करने की 
ओर ही संकेत है) इस प्रकार का उत्तरायण षट्चक्र रूप छे: स्थानों का सूचक है। प्रकाशं 
आदि धर्मों के होते से उस उत्तरायण को अग्नि, ज्योति आदि शब्दों से जतलाया जाता है। 
इसके उलट दक्षिणायन है । वह तो उतरायण से विपरीत है । यह चन्द्रमा की गति दक्षिणा- 
यन संत्रत्थी भोग्यांशोंप्रमेय के अंशों में प्रविष्ट होते के कारण पुनर-आवृत्तिः को प्राप्त 
करता है। (यहां दक्षिणायन वह अवस्था है जब षदू-चक्र भेदन करते हुए उत्तरायण के 


१, धूमः कृष्णस्तथा रात्रि) इति क० पाठः । 


[अध्याय ८] भाषाटीकोपेतः २३३ 


प्रतिकूल ऊपर से नीचे की ओर कुंडलिनी का प्रसर हो । इसी लिए इसके लिए धुआं, रात्रि; 
चन्द्रमा आदि पदों का प्रयोग किया गया है। इसे रहस्य-शास्त्रो में 'विशाच-आवेश' कहते 
हुँ । यह अवस्था भोग तथा विघ्नो को ही देती है ।) 

शुक्लकृष्णे गती ह्य ते जगतः शाइवते मते । 


अनयोर्यात्यनावृत्तिमाद्ययावरतंतेऽन्यया ॥२६॥ 
जगतः = जगत्‌ के अनयोः = इन दोनों में से 
हि = तो आद्ययाः = पहिली (उत्तरायण-गति 
एते = यह दो प्रकार के में मरने पर (साधक) 
शुक्ल-कृष्णे = शुक्ल-पक्ष और कृष्ण- अन-आवृत्तिम्‌ = मोक्ष कोः 
पक्ष के याति = प्राप्त होता है (और) 
गती = मार्ग अन्प्रया = दूसरी, (दक्षिणायन में 
ज्ञाइवते = सनातन प्रमाण करने पर) 
मते = माने गए हैं। आवतते = फिर से जन्म को पाता 
है । 


अनयोगत्योर्मध्यादायया -अनावृत्तिः-मोक्षः । अन्यया भोग: ।।२६।। 
इन दो गतियों में से पहिली गति से तो मोक्ष मिलता है और दूसरी गति से भोग -- 


संसार की प्राप्ति होती है । 
नैते सृती पार्थ जानन्योगी मुह्यति कश्चन । 
तस्मात्सवषु कालेषु योगयुक्तो भवार्जुन ॥ २७॥ 


पार्थ == है अजुन ! नमृह्ाति = मोह में नहीं फंसता। 
एते == डी दोनों तस्मात्‌ = इसलिए 
सृती = मार्गोको अर्जन = हे अजुन | 
जानन्‌ = (ठीकन्ठीक) जानता हुआ. उष 2५“ समी) 
कश्चन = कोई भी | कालेषु = परिस्थितियों में 
योगी == योगी (फिर संसार के प्रलो- | योग-्युक्त = योग में लगे 

भनों से) भव = रहो। 


एते सुती यो वेत्ति- आभ्यन्तरेण क्रमेण योगाभ्यासस्वीकृतेनेत्यर्थः। एतच्च वितत्य 
प्रकाश्यमानं ग्रन्थं विस्तारयतीत्यलम्‌ । सर्व ये काला आभ्यन्तराः; तद्विषयं योगमभ्यस्येत्‌ । 
अस्मद्गुरवस्त्वाहुः ¬ सर्वानुग्राहकतया मध्ये आभ्यन्तरकालकृतमुत्कान्ति--भेदमभिधाय प्रकृत- 
मेव बाह्यकालविषयं मुख्यं प्रमेयमुपसंहृतम्‌, 'तस्मात्‌ सेषु कालेषु'-_इत्यादिना ॥२७॥ 

आन्तरिक- भीतरी योग--अभ्यास के करने से जो (साधक) इन दोनों मार्गो को 
जानता है, (वह कभी मोह में नहीं पड़ता) इस विपय को खोल कर कहा जाय तो ग्रन्थ का 
विस्तार बहुत बढ़ जायेगा । अतः यह विषय इतने तक ही रहने दिय। जाय । जो सभी आन्त- 


२३४ श्रीमद्भगवद्गीता्थंसंगरहः [भध्याय: =] 


रिक काल कहे गये हैं उनसे सम्बन्धित योग का अभ्यास करना चाहिए । हमारे गुरुजन तो कहते 
हैं--सभी को अनुग्रह करने के लिए आभ्यस्तर-काल से वर्णन किए गए 'उत्क्रांति-भेद अर्थात्‌ 
उपासना को कहकर अब बाह्य-काल से संबन्ध रखने वाले प्रमेय अर्थात अभ्यास के उपदेश 
को भी नपे-तुले शब्दों में (यही) कहा कि 'हे अर्जुन ! तुम सदा प्रत्येक परिस्थिति में मुझे ही 
स्मरण करते रहो । इत्यादि । 

वेदेषु यज्ञ षु तपःसु चैव 

दानेषु यत्पुण्यफलं प्रदिष्टम्‌ । 

अभ्येति तत्सर्वमिदं विदित्वा 

योगी परं स्थानमुपैति चाद्यम्‌ ॥२८।। 


योगी == योगी प्रदिष्टम्‌ --कही है 

इदम्‌ -=इस तत्त्व को तत्‌ =उस 

बिदित्वा "ठीक से जानकर सर्वम्‌ = सबको 

वेदेषु ==वेदों (के स्वाध्याय) में एव =ही 

च = भौर 

बनि हिल अभ्येति प्राप्त करता है 
तप: सु =तप (और) आद्यम्‌ च और सनातन 
दानेषु जदान आदि देने में परम्‌ उ 

यत्‌ न= जिस स्थानम्‌ स्थिति को 
पुण्य-फलम्‌ > शुभ-फल की प्राप्ति उप-एति प्राप्त होता है। 


अभ्येति --अभिभवति --सबकर्मसंस्काराणां भगवत्‌ स्मृत्या विफलीकरणात्‌ । सर्व 
कमंपरिक्षये चासौ सुखेनेव विन्दति परं शिवमिति शिवम ।।२८॥ 


अभ्येति--पार हो जाता है । उत सभी फलों को तुच्छ समझता है । भगवान्‌ को सदा 


केः 


याद रखे रहने से सभी कर्मो के संस्कार (स्वतः) मिट जाते हैं और संस्कारों के मिटते से 
(साधक) सहज में ही परशिव की अवस्था को प्राप्त करता है । इति शिवम्‌ । 
__ अत्र संग्रहश्लोकः । 
सवतत्त्वगतत्वेन विज्ञाते परमेश्वरे । 
अन्तबेहिन सावस्था न यस्यां भासते विभुः ॥।८॥ 
सार-इलोक 
परमेश्वर को सभी तत्त्वों में अनुस्यूत जानने पर, वह कोई भी भीतरी या बाहिरी 
अवस्था नहीं जिसमें कि प्रभू (व्यापक खूप से) दिखाई न दे । 
इति श्रीमहामा हेशवराचायंवर्याभिनवगुप्तपाद विरचिते श्रीमद्‌भगवद्गोताथसंग्रहे 
(अक्षरब्रह्मयोगो नाम) अष्टमोऽध्यायः ॥।८।। 
श्रीमदाचायँ अभिनवगुप्त द्वारा रचित गीतार्थ संग्रह का (अक्षर ब्रह्मयोग का नाम) 
आठवां अध्याय समाप्त हुआ । 


[भध्याय: €] 


इदं तु ते गृह्यतमं 


अन्‌-असुयचे त्र 


इदम्‌ 


गुह्यतमम्‌ 


ज्ञातम्‌ 


॥| 


|| 


| 


भाषाटीकोपेत: 


अथ नवमोष्ध्याय: 


श्री भगवानवाच 
प्रवक्ष्याम्यनसूयवे । 
ज्ञानं विज्ञानसहितं यज्ज्ञात्वा मोक्ष्यसेऽशुभात्‌ ॥१॥ 


भगवान्‌ बोले 

मै । प्रवक्ष्यामि 
दाह से रहित बने हुए | व 

तुम्हें ; 
इस । ज्ञात्वा 
रहस्य से भरप्र | 

ह श्‌ | अशभात 
ज्ञानको BONEN के 

मोक्ष्यसे 


विज्ञान-सहितम्‌ == अनुभव सहित 


= कहूंगा 

= जिसे 

= जानकर (तुम) 
=> पायों से 


= छुट जाओगे । 


अनसूयत्वं ज्ञानसंक्रान्तो कारणं मुख्यम्‌ । ज्ञानविज्ञाने प्राग्वत्‌ ॥ १॥ 


असुया--ईर्षा का अभाव ही ज्ञान में प्रविष्ट होने का मुख्य उपाय है । ज्ञान और 


विज्ञान को पहिले की भांति (ज्ञान और किया) ही समझता चाहिये । 


इदम्‌ 


राजविद्या राजगृह्य पवित्रमिदमृत्तमम्‌ । 
प्रत्यक्षावगमं धर्म्यं सुसुखं कर्तु मव्ययम्‌ ॥२॥ 


राज-बिद्या == 


पवित्रम्‌ 
उत्तमम्‌ 


्च्ञ 


यह (आत्म-ज्ञान) 
विद्याओं का शिरोमणि 
है । 

(यह) अति पवित्र 

उत्तम 


प्रत्यक्ष-अवगमम्‌ == शीघ्र ही समझ में आने 


धरत्येम्‌ 


वाला 
धर्मे-युक्त 


राज-गुह्मम्‌ 


अव्ययम्‌ 


कतुम्‌ 


सु सुखम्‌ 


= (जनक आदि) राजाओं 
के पास रहस्य रूप से 
ठहरा है । 

= स्थिर (तथा) 

= (पालन) करने में 


== सहज है । 


राजते--सर्वबिद्यामध्ये दोप्यते या । इहेव ह्य_च्यते-- “अध्यात्मविद्या विधानाम्‌ 
इति । राज्ञाम्‌ -जनकादीनामत्राधिकारस्तेषां रहस्यम्‌ अलिगुप्तत्वात्‌ क्षत्रियसुलभेन वीर” 


२३६ श्रीमज्भूगवदगीतार्थसंग्रह: [अध्याय: & ] 


भावेनाविकल्पत्वात्‌ । कतुं म्‌--अनुष्ठातु सुसुखम्‌ । न चास्य ब्रह्मोपासनात्मनः कमंनो;न्य. 
कर्मवदुपभोगादिना व्ययोऽस्ति ।२॥ 


~ 


राजते-जो, सभी विद्याओं में चमकती है । यहीं (दसवीं अध्याय में ही) कहते 
हैं--'विद्याओं में, मैं अध्यात्म-विद्या हू । जनक आदि राजाओं का ही इस विद्या पर अधि- 
कार है । अति गुप्त विषय होने से उन्होंने इसे रहस्य रूप से ही रखा है। साथ ही स्वभावतः 
वीर होने के नाते वे इस विद्या को दृढ़ रूप से निभाने में समर्थं बने हैं। कतुं म्‌--इस' 
अध्यात्म-विद्या का पालन सुख-पूर्वक किया जा सकता है । दूसरे लौकिक कर्मो की तरइ इस 
ब्रह्मउपासना का उपभोग आदि होने के कारण व्यय--हास भी नहीं होता । (इसीलिए 
अव्यय है 1) | 


wm 


अश्चद्धधानाः पुरुषा धर्मस्यास्य परन्तप । 
अप्राप्य मां निवतेन्ते मृत्युसंसारवत्मंनि ॥३॥ | 


परंतप न है अजुन ! साम्‌ = मुझे 

अस्य = इस (तत्त्व ज्ञान रूप) अआप्य = न पाकर 

धर्मस्य = धर्म में वळे __ मृत्यु रूप 

अश्रद्धधानाः == श्रद्धा त रखने वाले वर्त्मनि . संसार मार्ग पर 

पुरुषाः = व्यक्ति (तो) निवर्तन्ते ऽ= बार-बार लौट आते हें । 


निवर्तन्ते-- पुनः पुनर्जायन्ते खियन्ते च ॥३॥ 

वे जन, पुनरावृत्ति को प्राप्त करते हें--बार-बार जन्म लेते हैं और मरते हैं । 
मया ततमिदं कृत्स्त जगदव्यवतमूतिना । 
मत्स्थानि सर्वभूतानि न चाहं तेष्ववस्थितः ॥४॥ 


मया प्न मुझ सर्व-भूतानि = सभी प्राणी 
- = मुझ में ठह्रे हैं 
अव्यक्त-मूरतिता == निराकार प्रभु से र स्थानि हरे हैं 
इदम्‌ == ये अहम == मैं 
कुरस्नं == सम्पूर्ण तेषु न उनमें (जड़ रूप से) 
विद न = नहीं 
गत वडर ० 
5 i अवस्थितः = ठहरा हुं । (अपितु चेतत 
नम्‌ = व्याप्त है। रूप से व्यापक हूं ।) 


मत्स्थानि सर्वभूतानीति -सुचिरमपि गत्वा अन्यस्य प्रतिष्ठाधाम्नोऽविद्य मानत्वात्‌ । 
भूतरूपबोध्यात्मकप्रसिद्धतदीयजडरूपपुरः सरीकारेण तदवभासे तहिपरीतबोधस्वभावति रोधा- 
नम्‌ । इत्येतदाह ~'न चाई तेऽत्रइस्थितः' इत्‌ ॥४॥ 


[ध्यायः ९] भाषाटीकोपेत; २३७ 


मुझ में ही सभी प्राणी ठहरे हैं--बहुत समय से मुझसे बिछुड्ने पर भी अन्य किसी 
जगह ठिकाता न होने के कारण (मुझ में ही ठहरे हैं), जडवर्ग जो (प्रमाता के द्वारा) जाना 
जाता है, उसके अनुसार तो उससे एकदम भिन्न जो बोध का स्वरूप है, वह यदि इस जड़ 
का रूप माना जाये तो वह बोध ओझल हो जायेगा। तभी तो यह कहा कि “मैं उन जड- 
बर्ग में जड़ रूप से नहीं ठहरा हूं । (मैं तो उसकी भित्ति हूं ।) 


न च मत्स्थानि भूतानि पश्य मे योगमैश्वरम्‌ । 
भूतभून्त च भूतस्थो मात्मा भूतभावनः ॥५॥ 


भूतानि = सभी प्राणी भूत-भृत्‌ = जीवों को धारण करने 
च्च = भी | वाला 

न _ मुक्ष में । मम = मेरा 

मत्स्थानि | __ नहीं टहरे हैं । | आत्मा = आत्मा, 

मे = मेरे भूत-भावन: = प्राणियों का उत्पत्ति करता 
योगम्‌ = (स्वातन्त्र्य-शक्ति के)योग के होकर 

च ल्क भूत-स्थः = प्राणियों पर निर्भर 
एइवरम्‌ = प्रभावको न == नहीं है । 

पइ्य = देखो (कि) 


न च मत्स्थानि--अविद्यान्धानां तत्त्वादृष्टः । नहि मूढा अविच्छिन्नसंवित्स्वभावं 
परमेश्वर समस्तवस्तुपरिच्छेदप्रतिष्ठास्थानं मन्यन्ते । अपितु 'कृशोदेवदत्तोऽहम्‌, इदं वेद्मि, 
भूतले इदं स्थिम्‌' इति मितमेव स्वभावं प्रतिष्ठास्थानतया पश्यर्ति। ननु कथमेत ह्विरुद्धम्‌ ? 
इत्याह--'पश्य मे योगमेंश्वरस--इति । योगः--शक्तिः-- युज्यमानत्वात्‌ । एतदेव ममे- 
भवयं -- यदेवं निरतिशायाद्भुत वृत्तिस्वातःत्यमित्यर्थः ॥५॥ 


अविद्या से अन्धे बने हुए सांसारिक जन मेरे बास्तविक स्वरूप को नहीं देख पाते-- 
इसीलिए इस श्लोक में कहा कि मुझ में तो वे (प्राणी) ठहरे ही नहीं हें । अल्पज्ञ जीव तो, 
व्यापक संवित्‌-स्वरूप परमेश्वर को, जो सभी वरतुओं की अवधारणा का आधार बना हुआ 
है, नहीं जान पाते । इसके उलट वे इतना ही जानते हैं कि 'में देवदत्त तो दुबला हो गया 
हूं । यह वस्तु जानता हूं । पृथ्वी पर ही यह सभी वस्तु-वर्ग टिका हुआ है । इसी सीमित 
स्वभाव को वस्तु-निष्ठ, प्रतिष्ठा का स्थान समझते हैं । 


प्रश्‍न उठता है--पहिले श्लोक में तो आपने कहा कि (सभी भूत मुझमें ठहरे हैं) 
अब कह रहे हैं कि मुझमें नहीं ठहरे हैं। इसका समाधान करते हुए कहते हैं-- 


~ 


“पश्य मे योगमैश्वरम्‌ -मेरे योग के ऐश्वर्य को देखो । योग--शक्ति को कहते हैं 
जो (जीव को ईश्वर के साथ मिलाने का उपाय है । यही तो पेरा ऐश्वर्य है--अनन्त, अनुपमः 


२३८ श्रीम्भुगवद्गीतार्थसग्रहः [अध्यांबः ९] 
वृत्ति रूप स्वतन्त्रता का होना । या यों कहें असीम अद्भुत वृत्ति रूप जगत्‌ की स्थिति का 
होना ही स्वातन्त्र्य है और बही मेरा परम ऐश्वर्य है । यह तात्पर्य है। 

यथाकाशस्थितो नित्यं वायुः सर्वत्रगो महान्‌ । 

तथा सर्वाणि भूतानि मत्स्थानीत्युपधारय ॥६।! 


यथा = जैसे तथा = वैसे ही 
सर्वत्रगः = व्यापक सर्वाणि = सभी 
वायुः = वायु भूतानि == प्राणी 
नित्यम्‌ च सदा मत्‌-स्थानि = मुझ में (ही) ठहरे हूँ 
आकाश-स्थित; नन आकाश में ठहरा (ही) | इति = ऐसा 
है उपधारष रू समझ लो । 


एवं हि सबभावेषु चराम्यनभिलक्षितः । 
भूतप्रकृतिमास्थाय सहैव च विनेव च ॥७॥ 


एवम्‌ = इसी भांति | सब-भावेषु = सभी पदार्था में 
हि च्च तो । अन-अभिलक्षितः = अदृश्य रूप से 
(अहम्‌) = मैं | सहैब _ उनके साथ 
चरामि == व्यापक हूं । ' च } _ विश्वमय भी हूं 
क __ प्राणियो की प्रकृति | विनेव | _ और (विश्वोत्तीर्ण) 
आस्थाय में ठहरा हुआ ' च बिलग भी हूं । 


यद्वदाकाशवारयोरविनाभाविन्ययि संबन्धे न जाएचिन्नभःस्पृश्यता श्रयते, एवं सकल- 
संसारविसार्यापि भगवत्तत्त्व न सर्वजनविषयम्‌ ।। ७॥ 


जैसे आकाश और वायु का परस्पर अटूट सम्बन्ध होने पर भी, आकाश में स्पर्श 
का गुण तो कभी सुना नहीं गया कि आकाश को कोई छू पाया । इसी भांति सभी संसार में 
व्यापक होने पर भी भगवान्‌ का स्वरूप सभी लोगों का विषय नहीं है। 


सर्वभूतानि कौन्तेय प्रकृति यान्ति मामिकाम्‌ । 
कल्पक्षये पुनस्तानि कल्पादौ विसृजाम्यहम_ ॥।८॥ 


कोत्तेय = है अजुन! कल्प-आदौ == कल्प के प्रारम्भ में 
कल्प-क्षषे = कल्प के अन्त में # (प्राणियों 

ञ्ज उच रीः 
सर्व-भूतानि = सभी प्राणी ति i 00) 
भामिकाम्‌ = मेरी अहम्‌ = मैं 
प्रकृतिम्‌ = प्रकृतिको __ फिर से 
यान्ति प्राप्त होते हैं (और ) 


प्रकृतिम्‌ = अव्यक्तरूपाम्‌ । ' बि-सृज्यामि = उत्पन्न करता हूं । 


[ अध्याय: € ] भाषाटीकोपैत: 


२३६ 


जो अव्यक्त--प्रकट न दिखाई देने वाली है उसे प्रकृति कहते हैं । 


प्रकृति स्वामवष्टभ्य बिसुजामि पुनः पुनः । 
भूतग्राममिस कृत्स्तमवशं प्रकृतेव॑शात्‌ ॥ ९॥ 


अहम्‌ न्स | 
स्वाम = अपनी | 
प्रकृतिम्‌ == घक्केति-शक्ति को | 
अवष्टभ्य = थाम कर | 
प्रकृतेः = स्वभाव के | 
बशात्‌ = अनुसार | 


अवशम 
इमम्‌ 
कृत्स्नम्‌ 
मूत-प्रामम्‌ 
पुनः-पुनः 
विसुज्यासि 


परतन्त्र बने हुए 

इस 

सभी 

प्राणियों के समुदाय को 
बार-बार 

उत्पन्न करता हू । 


स्वां प्रकतिमवष्टभ्य--इत्थेत्तावता जडोऽपि स्वतोऽयं भावग्रामः परप्रकृत्यम्वयात्प्रकाशतां 


प्राप्त; 11६॥ 


अपनी स्वातम्>ए-शक्ति को थाम कर--इतना विस्तृत, जड़ होने पर भी यह पदाथोँ 
को समूह परःप्रकृति के सम्बन्ध से ही सत्तात्मक प्रकाश को प्राप्त हुआ है । 


न च मां तानि कर्माणि निबधूनन्ति धनञ्जय । 


उदासीनबदासीनमसक्तं 
धनंजय = हे अजुन ! 
तेषु == उन 
कमंसु = कर्मो में | 
असक्तम्‌ = बेलाग रहे हुए | 


उदासीनवत्‌ } . और निष्पक्ष 
च तटस्थ को भांति | 


तेषु 
आसीनम्‌ 


सास 
तानि 
कर्माणि 


निबधनस्ति 


कमसु ।। १०॥ 


हरे हुए 

मुझ (आत्मा) को 
वे 

कमें 

नहीं 

बांधत हैं । 


मयाध्यक्षेण प्रकृतिः सूयते सचराचरम्‌ । 
हेतुनानेन कौन्तेय जगढ्विपारिवतेते ॥ ११।। 


कौन्तेय = हेअजुन! | 
सया = भेरी 
अध्यक्ष = देख-रेख में | 
प्रकृति: = प्रकृति 


सचर-अचरम्‌ त= जड तथा चेतन 
(जगत्‌) == विश्व को 


सूयते 


| अनेन 


हेतुना 


जगत्‌ 


= उत्पन्न करती है । 


वि-परिवतते == 


ड्सी 


कारण से 

यह संसार 

आवागमन के अक्र में 
घूमत्ता है । 


२४० श्रोम जूगवदगो ताथसं प्रह: [अध्यायः ह्‌] 


न च मेऽस्ति कर्मबन्धः,-- औदासीन्येन वर्तमानोऽहं यतः । अत एवाहं जगन्निर्माणे- 
उनाश्रितव्यापारत्बाद्ध तु: ॥१ ॥ 
मुझे तो कर्मो का बन्धन है ही नही क्योंकि में तो निष्पक्ष होकर ही ठहरा हूं । इसी 
लिए जगत्‌ को बनने में मेरा व्यापार-धन्धा किसी और के आसरे नहीं । 
अवजानन्ति मां मूढ़ा मानुषीं तनुमास्थितम्‌ । 
परं भावमजानन्तो ममाव्ययमनुत्तमम्‌ ॥ १२।। 


मन = मेरे मानुषीम्‌ = मनुष्य के 
अव्ययम्‌ = अविनाशी ततुम्‌ = शरीरमे 
अनुत्तमम्‌ = अलौकिक आस्थितम्‌ == ठहरा हुआ (समझ कर) 
परम्‌ न श्रेष्ठ | ह 
स न मास्‌ == मुझे 
भावम्‌ = रूपक 
अजानन्तः == न जानते हुए | अवजानन्ति = (ठीकन्ठीक) नहीं जान 
मूढाः == मूख जन पाते । 
सोऽहं सर्वजनान्तः्ञायो सधस्यात्सपररूपतयावज्ञास्पदम्‌ - यन्मानृषादिचतुर्दश' 


विधसगंव्यतिरिक्‍त ईश्वरो तोपलभ्यते स कथमस्तीति11१२॥ 
वही मैं, सभी प्राणियों में ठहरा हुआ, सबों का आत्मा होकर भी, भिन्न रूप से 
जानते पर उपेक्षा का पात्र बना हु । अतः अज्ञानी जनों की धारणा यह है कि जो ईश्वर, 
मनुष्य आदि चौदह प्रकार की सृष्टि से विलग कहीं दिखाई ही नहीं देता, उसकी स्थिति 
कैसे मानी जा सकती है। 
मोघाशा मोद्यकर्माणी मोद्यज्ञाना विचेतसः । 


आसुरीं राक्षसीं चेव प्रकृति मोहनी श्रिताः ॥१३॥ 


वि-चेतस: == मुखं-अज्ञानी जन (तो) , राक्षसीम्‌ = राक्षसों की 
मोघाशाः = व्यर्थं ही आशाय रखने | च = और 

वाले, । आसुरीम्‌ = असुरों की 
मोघ-कर्माणः = व्यथं ही कर्म वाले | मोहनीम्‌ == मोह में डालने वाली 

(तथा) | प्रकृतिम्‌ == प्रकृति-स्वभाव का 
मोघ-ज्ञानाः == खोखले ज्ञान वाले होते | एव = ही 

हैं। (ये तो) । शिताः = आश्रय लेते हैं । 


१. चतुर्दशविधत्वं सर्गस्थ यथा--- 
- . अष्टविकल्पो दँवस्तैयर्ग योनश्च पञ्चधा भवति । 
मानुष्यश्चैकविध: समासतो भौतिकः सर्गः ॥ इति । 


[अध्यायः ९ | भाषाटीकोपेत: २४१ 
तेषां च कर्म ज्ञातमाकाङ क्षाइच सर्व निष्फलम्‌ --अवस्तुविषयत्वात्‌ । आसुरीं राक्षसी 
चेति --उद्विक्तरजस्तमोधर्माण इति । 
उन (तास्तिकों) के कम, ज्ञान और अभिलाषायें सभी बेकार हो जाते हैं। क्योंकि 
उनके सभी कर्म, अवस्तु - संसारपरक ही होते हैं। (उनकी प्रकृति) आसुरी और राक्षसी 
होती है-इसमें रजोगुण तथा तमोगुण के धर्म उभरे हुए होते हैं। 
महात्मानस्तु मां पार्थ देवों प्रकृतिमाश्रिताः । 
भजन्त्यनन्यमनसो ज्ञात्वा भूतादिमव्ययम्‌-॥१४।॥ 


तु = किन्तु (इसके उलट) भूत-आदिम्‌ = सभी भूतों का मूल कारण 
पार्थ = हे अजुन | (तथा) 
दैवीभ्‌ = देवताओं की सी अव्ययम्‌ = अविनाशी 
प्रकृतिस्‌ = प्रकृति के ज्ञात्वा = जान कर (मेरा) 
आशिताः = अधीन हुए अनन्य] 
ल र = एकाग्र मन से 
महात्मानाः = महात्मा तो मनसः 
माम = मुझे भजन्ति = अभ्यास करते हैं । 


सततं कीतंयन्तश्च यतन्तश्च यतब्रताः । 
नमस्यन्तइच मां भक्तया नित्ययुक्ता उपासते ॥१५॥ 


सततम्‌ = सदा यतव्रताः = पक्का निश्चय करने वाले 
कीतेयन्तः = (मेरा) यशो-गान करते (साधक) 

ए 

हु भक्त्या = लगन से 

च = और ह 

0 220 १ नत्य-युक्ता = सदा मुझी में रमे हुए 
यतन्तः ! _ (मुझे मिलने के लिए) भर- यु ठर 
च सक यत्न करते हुए माम्‌ = 
नमस्यन्तः ) _ तथा (मुझे) नमस्कार करते 
च हुए उपासते = उपासना करते हैं । 


ज्ञानयज्ञेन चाप्यन्ये यजन्तो मामुपासते । 
एकत्वेन पृथकत्बेन बहुधा विश्वतोमुखम्‌ ।।१६॥ 


२४२ श्रौम द्भगवद्गोताथंसंग्रहः 


अन्येपि च = और भी कई साधक 


विइवतो-मुखम्‌ = जगत्‌ की उत्पत्ति का 


कारण बने हुए 
साम्‌ = मुझे 
ज्ञान-यज्ञेन = ज्ञान-यज्ञ से 
यजन्तः == पूजते हुए 


एकत्वेन 


च 
` पृथक्त्वेन 
| बहुधा 


| उपासते 


[अध्यायः ९] 


= अद्वेत-भावना 


= अथवा 


== भेद-भावना को लेकर 


= कई प्रकार से 


= पूजते हैं । 
देवीं -सार्विकीम्‌। यजस्तो-बाह्यद्रव्यादियागैः-अभ्ये तु मां ज्ञानयज्ञनेवोपासते । 
अत: केचित्‌ एकतया--ज्ञानतः । केचित्‌ बहुधा--कमं योगात्‌ । मत्परा एव सर्वे 11१६] 


दैवीं--देवता संबन्धि, सात्त्विक प्रकृति । यजन्तो-- पूजा करते हैँ-जौ, चावल आदि 
बाह्य पदार्थो से हवन करत हैं । दूसरे (ज्ञानी-जन) मेरे निकट ज्ञान-यज्ञ से आते हैं । अतः 
कुछ तो एकतया--अद्वेत रूप ज्ञान से (और) कई अनेक कर्म-योग से (मेरी उपासना करते 


हैं) इस प्रकार सभी मेरी ओर ही लगे हैं । 


ननु कसे तावत्कारककलापव्याप्रभेदोद्रोकि कथमभिन्नं भगवत्पदं प्रापयतीति ? 


उच्यते-- 


पूछते हैं->यज्ञ आदि कर्म तो, अनेक सामग्री आदि साधनो से भेद-भाव से ही उभर 
आते हैं, भला वे भेद के उत्पादक यज्ञ आदि कर्म, अद्वैत रूप भगवान्‌ के स्थान को कैसे प्राप्त 


करा पायेंगे ? कहत हैं 


अहं क्रतुरहं यज्ञः स्वधाहमहमौषधम्‌ । 


मन्त्रोऽहमहमेवाञ्यमहमरिनिरहं 


अहम्‌ = मैं (हो) 

क्रतुः == (स्वातन्त्र्य) शक्ति हूं जो 
यज्ञ को रचने वाली 
अनुष्ठातरि हे । 

अहम्‌ = मै (ही) 

यज्ञः = बाह्य-यज्ञ, आन्तरिक यज्ञ 
हृं। 

अहम्‌ = मैं (ही) 

स्वधा = पितरों के लिए दिया जाने 
वाला अन्त हूं । 


अहम्‌ = मैं (ही) 


| हुँतम्‌ , 


हुतम ॥१७॥ 
ओषधम्‌ = औषधि हूं । 
अहम्‌ = मैं (ही) 
| मन्त्र = मन्त्र हुं। 
अहम्‌. - मैं (ही) 
आज्यम्‌ = घी हुं। 
अहम्‌ मै (ही) 
अग्नि: = अग्निहूं । 
अहम्‌ एव = ओर मैं ही 

= हवन (को प्रक्रिया) भो 


हूं । 


[भध्याय: 


8] 


भाषाटीकोवेत: 


१४२३ 


पिताहमस्य जगतो माता धाता पितामहः । 
वेद्यं पवित्रमोंकार' ऋक्साम यजुरेव च ॥१८॥ 


अस्य न्स इस पवित्रम्‌ = पवित्र 
जगतः = जगत्‌ का वेद्यम्‌ = जानने योग्य 
घाता == धारण करने वाला ओंकार = ओ अक्षर (तथा) 
वितामहः == दादा-परदादा कक >> तेद 
माता = र्मा धा £ भी जमे 
पिता = बाप घ्य MS 
अहम्‌ एव = मै ही हू । RR 
श => और अहम्‌ एव = मेही हूं ) 

गतिभेर्ता प्रभु: साक्षी विवासः शरणं' सुहृत्‌ । 

प्रभवः प्रलयः स्थानं निधानं बीजमव्ययम्‌ ॥। १६॥ 
गति: = प्राप्त करने योग्य (लक्ष्य) | प्रभवः = उत्पत्ति (तथा) 
भर्ता जन पालने वाला पति प्रलय = प्रलय करने वाला (मैं ही 
प्रभु = सबका स्वामी तो) 
साक्षी = पाप-पुण्य को देखने वाला | निधानम्‌ ] _ (वह) मूल-भूत तत्त्व हूं 

(गवाह) स्थानम्‌ व्यि (जिसमें) 
निवास: "न सबके टिक्ने का स्थान अव्यपम्‌ = अविनाशी 
शरणम्‌ = शरण देने वाला (और) | बीजम्‌ = बीज (सूक्ष्म रूप से धरा 
सुहृत्‌ = प्रत्युपकार की भावना न | रहता हैं। 
रखने वाला सच्चा मित्र | अस्मि) = हूं। 

तपाम्यहमह वर्ष निगृह णाम्युत्सुजामि च । 

अमृतं चैव मृत्युञ्च सदसच्चाहमजु न ॥॥२०॥ 
१ पोष्टा । 
२. पराबरयोब्रेह्याणोर्वाचक: । 
३. नियन्ता 
४. आतिहन्ता 


२४४ श्रीमद्‌भगवद्‌गौताथं संग्रहः अध्याय; ६] 


अजुन = हे अजु न ! वर्षम्‌ = बर्षाको 

अहम्‌ एव = मैंही निगृह णामि == थामता हूं 
तपामि = (सूर्य के रूष में) तपता ' च च और 

हुँ । उत्सृजामि = बरसाता भी हूं। 

अहम्‌ एव = मैं ही (तो) सत्‌ = सत्‌ 

अमृतम्‌ = अमृत च == और 

छ >> आरे असत्‌ == असत्‌ (भी) 
मृत्युः = मृत्यु हूँ । अहम्‌ एब == मैं ही हूं । 


एकस्येव निर्भागस्य ब्रह्मतत्त्वस्य परिकल्पितसाधनाधीनं कर्म पुनरेकत्वं निवतं- 
यति;---क्यायाः सरवकारकात्मसाक्षात्कारेणावस्थाने भगवत्पदप्राप्ति प्रत्यविदुरत्वात्‌ । 
उक्तं च -- 
'सेयं क्रियात्मिका शक्तिः दिवस्य पशुर्वीतनी । 
बन्धयिन्नो, स्वमार्गस्था ज्ञाता सिद्ध्युपपादिका'॥ 
(स्प०, ३ निऽ, १६ श्लोक०) 
इति । मयाप्युक्त- 
'उपक्रमे येव बृद्धिर्भावाभावातुयायिनी । 
उपसंहृतिकाले सा भावाभावानुयायिनी )।' 


इति तत्र तत्र वितत्य क्चारितचरमेतत्‌ इतीहोपरम्यते । तपाम्यहमित्यादि- अद्वं त- 
कथाप्रस ङ्क तोक्तस्‌ ॥२०।। 


विभाग की भावना से रहित केवल ब्रह्मा का स्वरूप, (भले ही) साधनाओं के अधीन 
(यज्ञ आदि) कर्मों से ठहराया भी क्यों न जाथे किन्तु वह फिर भी एक ब्रह्मा को ही सिद्ध 
करेगा । सभी साधनों का रूप बनी हुई यज्ञ आदि क्रियाओं को ब्रह्म रूप मानने से वे क्रियायें 
तो आत्मा का साक्षात्कार कराने के लिए--भगवान्‌ को प्राप्त करने के लिए अति निकट 
ठहरी हैं। कहा भी है-- 

“वही क्रियात्मक शक्तियां शिव को, जीव-भाव में ठहराकर बांधती हे, अपने स्वरूप 
से बे जानी जाये तो आत्म-सिद्धि को ही देती हैं ।' 


* सेयं पारमेश्वरी क्रियाशबितिरिदमहं करोमि इत्मादि- भेदीवग्रहशालिनिपशौ 
बर्तमाना हानादानादिक्षोभमयत्वात्‌ बन्धमेबाधत्ते । संव पुनः ''संविदेवेदं सर्वेम्‌” इति 
शिवशक्त्यात्मकं स्वं मार्गेमधितिष्ठन्ती, ज्ञाता सद्य एव तां तां सिद्धिमुपपादयेत्‌ । 
सिद्धिश्चेयमत्र विवक्षिता ~ “अविच्छिन्नस्वात्मसंवित्प्रया सिद्धिरिहोच्यते । सा भोगमोक्ष 
स्वातन्त्र्यमहालक्ष्मीरिहाक्षया ।” इति । 


[अध्याय ६] भाषाटीकोपेत: २४५ 


मैंने भी तो कहा है--(संसार के) प्रारम्भ करने मै जो बुद्धि, पदार्थों की उत्पत्ति और 
संहार में लगी हुई है वही बुद्धि, मोक्ष की अवस्था में उन्हीं पदार्थो के भेदात्मकता अर्थात्‌ 
भाव को समाप्त करके अभाव अर्थात्‌ अभेदात्मकता के पीछे चलने बाली है । 

` इस भांति (हमने) उन ग्रसंगों में खोलकर इस विषय पर विचार किया है । अतः 

यह प्रसंग यहीं पर समाप्त करते हैं। तपाम्यहमिति --इस श्लोक में जो यह कहा कि मैं सूर्य 
बन कर तपता हूं आदि यह बात तो अद्वेत-कथा को समक्ष रखकर ही कही गई है । 

नन्वेबं यदि बाह्यायागादिनापि ब्रह्माप्तिः, तह्य ग्निष्टोमादिष्वपि किमन्यो याज्यः ? 
अभ्युपगमे भेदबादः, वासुदेव एवेति चेत्‌; कथं नापबगस्तै: ? तदर्थमुच्यते- 

प्रश्‍न उत्पन्न होता है-यदि (कमे-कांड से युक्‍त) बाह्य यज्ञ आदि से भी ब्रह्म की 
प्राप्ति होती है तो अग्निष्टोम आदि यज्ञ, क्या कुछ भिन्न (विशेष) यज्ञ हैं? यदि यही बात 
मानी जाये तो भेद-वाद आ खड़ा होगा। अब यदि यह मानें कि वासुदेव ही सब कुछ 
है तो फिर इन यज्ञो से मोक्ष क्यों नहीं होगा । इस प्रयोजन से कहते हैं-- 


त्रेविद्या मां सोमपाः पूतपापा 
यज्ञ रिष्ट्वा स्वर्गेति प्रार्थयन्ते । 
ते पुण्यमासाद्य सूरेन्द्रलोक- 
मश्रन्ति दिव्यान्दिवि देवभोगान्‌ ॥२१॥ 


त्रे विद्या: == (ऋक, यजु, साम) तीनों | स्वर्गतिम्‌ == स्वगं को जाना चाहते 
वेदों का अध्ययन करने हैँ । 
वाले | ते = वे (साधक) 
सोमपाः = सोम-रस को पीने वाले | पुण्यम्‌ = अपने पुषण्यों से 
(तथा) | सुरेन्द्र-लोकभ्‌ = इन्द्र-लोक को 
पूत-पापाः == जिनके पाप धुल चुके हैं | आसाद्य = पा कर 
(वे) द्वि -- स्वर्ग में 
माम्‌ == मुझे दिव्यान्‌ == अलौकिक 
यज्ञः = यज्ञोंके द्वारा देव-भोगान्‌ = देवताओं के भोगों को 
इष्ट्वा = पज कर अश्नन्ति -= भोगते हैं । 


ते तं भुक्त्वा स्वर्गलोक विशालं 

क्षीणे पुण्ये मर्त्यलोकं विशन्ति । 

एवं त्रयोधर्ममतुप्रपन्ता 

गतागतं कामकामा लभन्ते ॥२२॥ 


२४६ 


तम्‌ चद 


विशालम्‌ हे 
स्वग-लोकम 
भुक्त्वा =्ः 
पुण्ये नृ 
क्षीणे च 
मः्यं-लोकम्‌ 
विशन्ति == 


थीमदूभग्रवद्गी तथं संग्रह; 


वे (स्वगं को चाहने 
वाले) 

उस 

अनन्त 

स्वर्ग लोक के भोगों को 
भोग कर 

पूण्य-कर्मो के 

समाप्त होने पर (फिर) 
मनुष्य-लोक में 

आ टपकते हैं । 


एवम्‌ 
त्रयी-धर्मम्‌ 


अनु-प्रपन्नः 
काम-कामाः 


गत-आगतम्‌ 


लभन्ते 


[तर यायः ९] 


इस भांति 

वेद में कहे हुए सकाम 
कर्म में 

लगे हुए 

भोगों को चाहने वाले 
(साधक) 

आने-जाने वाले (संसार 
को ही) 


प्राप्त करते हैं । 


यद्यपि ते मामेव यजन्ते तथापि स्वर्गमात्रप्रार्थनया मितकर्मतिजसत्वदुबंलत या स्वर्गादि- 


मात्रेनेव फलेमावच्छिन्दन्ति। अत एवंबां पुतरावतंको धर्मः । एवं ते गतागतं लभन्ते, न तु 


यागस्य पुनरावत्तिप्रसवधर्मा स्वभ।व: २९२ ।। तथाहि 


यद्यपि वे (अग्तिष्ठोम का यज्ञ करने वाले) मेरी हो पूजा करते हैं तथापि केवल 
स्वर्ग को चाहने से, परिमित कर्म को करके अपने अन्त:करणों की विवश्यता से, स्वग आदि 
फल की अभिलाषा करने से, (मोक्ष को भावना में) सीमा बांध देते हैं । अतः इन्हें (यही यज्ञ) 
पुनर्जन्म को प्राप्त कराने वाला बन जाता है इसी से वे संसार में आते जाते रहते हैं। नहीं 
तो देखा जाये यज्ञ का तो वास्तविक धर्म पुनर्जन्म को प्राप्त कराना है ही नहीं। यही 


कहते हैं -- 


अनन्याश्चिन्तयन्तो मां ये जना: पयु पासते । 
तेषां नित्याभियुक्तानां योगक्षेम वहाम्यहम्‌ ॥२३॥ 


नाः == 
[म्‌ == 
म्तयन्तः = 
र-उपासते = 


गम्‌ चर 


जो 
केवल-मात्र मुझी 
को मानने वाले 
साधक 
मेरी 
धुन में लगे हुए 
(मेरी ही) निरन्तर 
उपासना करतेहें 
उव 


नित्य-अभियक्तानाम्‌ == 


घोग-क्ष मम्‌ 


अहम्‌ 


| वहामि 


सदा आत्म- 

साधना में लगे 

हुए भक्तों के 

= योग तथा उस 
योग के संरक्षण 
को 

त मैँ(ही) 

व धारण करता 

हू । 


[अध्यायः ६]. भाषाटीकोपेत: २४७ 


तोभ्योञ्न्ये मां चिन्तयन्तः, कथम्‌? अनन्या-अविद्यमानम्‌ अन्यत्‌ मद्दथतिरिक्तं कामनीय 
फलं येषामिति । योग:--अप्रतिलब्धमत्स्वरूप लाभः । क्षेमं~-प्राप्तभगवत्स्वरूपप्रतिष्ठालाभ - 
परिरक्षणम्‌ । येन योगभ्रष्टत्वशङ्कापि न भवेदित्यर्थः ।।२३॥। 

उन यज्ञ आदि करने वालों से जो दूसरे (विशेष भकत) हैं वे मुझे कँसे याद करते हैं ? 
अनन्या एकाग्र बन कर--जिनका (मेरे बिमा) दूसरा कोई है ही नहीं--मुझ से भिन्न 
वांछनीय फल भी जिन्हें नहीं है । जिसे अभी पाया नहीं उत आत्म-स्वरूप की सिद्धि को योग 
कहते हैं । क्षेमम्‌ -प्राप्त हुए भगवान्‌ के स्वछूप-्लाभ की चारों ओर से रक्षा करना क्षेम 
कहलाता है । इस क्षेम के होने से फिर योग-श्रष्ट बनने की आशंका कदापि नहीं रहती । 


येऽष्यन्यदेबताभक्ता यजन्ते श्रद्धयान्विताः । 
तेऽपि मामेव कौन्तेय यजन्त्यविधिपूर्वेकम्‌ ।।२४।। 


कोन्तेय = हैं अर्जुन | अपि न भी 
2 न्ते = पूजते हैं 

त्या यजः पू 
हु है ते अपि = वेभी तो 
भक्ताः म) अबिधि-पूर्वकम्‌ = विधि-विधान के 
श्रद्धया- __ श्रद्धा पूर्वक [मेरा ही घेरे से बाहर 
अन्विता: | _ रूप समझ कर) साम एव = मुझी को 


अन्य-देवताः == अन्य देवताओं को यजन्ति == पूजते हैं । 


1 अयं इलोकसंदभं आचार्यपादेरेव श्रीतन्त्रालोके विवृत:-- 
“मे बोधाइचतिरिक्त हि किंचिद्याज्यतया विदुः। 
तेऽपि वेद्य विविञ्चाना बोधाभेदेन मन्वते ॥ 
तदेकसिद्धा इन्द्राद्या विधिपूर्वां हि देवताः। 
अहंबोधस्तु न तथा, ते तु संवेयखूपताम्‌ ॥ 
उन्मग्नामेव पश्यन्तस्तं विदम्तोऽपि नो विदुः । 
तदुक्तं न विदुर्मां तु तत्त्वेनातश्चलण्ति ते ॥ 


चलनं तु व्यवच्छिन्नरूपतापत्तिरेव या । 
देवान्देवयजो यान्तीत्यादि तेन न्य रूप्यत॥ 
निमज्य वेद्यतां ये तु तत्र सविन्मयीं स्थितिम्‌) 
विदुस्ते ह्यनवच्छिन्नं तदभक्ता अपि यान्ति माम्‌ ॥ 


सर्वत्रात्र ह्यहंशब्दो बोधमात्रैकवाचकः । 
स भोकतूप्रभुशब्दाभ्यां याज्ययष्दृतयोदितः ॥” इति! 


२४५ श्रीमदूभगवद्‌गीतार्थ सं प्रहः [अध्यायः & | 


अहं हि सर्वयज्ञानां भोक्ता च प्रभुरेव च । 
नलु मामभिजानन्ति तत्त्वेनातश्चलन्ति ते ॥२५॥ 


सब-पज्ञानाम्‌ = सभी यज्ञों का (किन्तु) का पिर 
छि व्य तते = वे (सकामी पुरुष) 
बह व माम्‌ = मुझ 
तत्वेन = ठीक से 
एव ह ही ही 
न च नहू 
गे मड ला ¦ 
भोक्ता अनुभव करने वाला | अभि-जानन्ति = आन पाते 
च = और (मैं ही) । अतः-च = तभी तो 
रभः = फलदेनेवाला । न्ति = (अपने लक्ष्य से) ड 
>) । डिग जाते हैं । 


यान्ति देवव्रता देवान्पितृ न्यान्ति पितृब्रता: । 
भूतानि यान्ति भूतेज्या यान्ति मद्याजिनोऽपि माम, ॥२६॥ 


देवव्रताः "- देवताओं को पूजा में ' इडया == पूजा करने वाले 
लगे हुए (साधक) | भूतानि = भूत-योनि को ही 

देवान्‌ = देव-लोकको , यान्ति == प्राप्त होते हैं 

यान्ति == जाते हुँ । | अपि - किन्तु 

पितृव्रताः = पितरों के उपासक मत्‌ = मेरे 

वित्‌..न्‌ = पितृ-लोक को याजिनः = पूजक (भक्‍त) 

यान्ति = प्राप्त करते हें । | माम्‌ = मुझे (ही) 

भूत = भूत-प्र तों की | घान्ति == प्राप्त करते हैं । 


पत्रं पुष्पं फलं तोयं यो मे भवत्या प्रयच्छति । 
तदहं भक्तथूपहृतमश्नामि प्रयतात्मनः ॥२७॥) 


[अध्यायः ९] भाषाटीकोपेत: २४९ 


घः == जो (भक्त) प्रयतात्मन: = उस प्रमत्न करने वाले 
क्‌ (साधक के) 
पत्रम्‌ = पत्त 
भवित-उपहतम्‌ = भनक्ति से दिए गए 
पुष्पम्‌ = फूल हृतम्‌ 
फलम्‌ == फल (और) तत = (फूल आदि) उस (भेंट) 
को 
तोयम्‌ == जल (भादि देकर) 
पे = मुझे अहम्‌ व री 
भक्त्या = भक्ति से अश्नामि = (सहषं) स्वीकार करता 
प्रयच्छति = रिझाता है, हूं! 


येऽपि च नामधेयान्तरेरुपासते तेऽपि मामेवोपासते । नहि ब्रह्माव्यतिरेकि किचिदुपास्य- 
मस्ति । किन्तु अविधिनेति विशेषः । अविधिः--अन्यो विधिः, नानाष्रकारैविधिभिरहमेव 
परंब्रह्मसत्तास्वभावो याज्य इति । नतु यथान्यैदर्णनान्तरदूषणसमुपाजितमहापातकमलीमसै्व्या- 
ख्यातमू-अविधिना-दुष्टविध्विनेति । एवं हि सति 'मामेव यजन्ते, सर्वयज्ञानां चाहमेव 
भोक्ता'-- इति दृश्यमानमेतदसमञ्जसीभवेत्‌ । इत्यलं कह्मषर्कानलैः साकं संलापेन। 
अस्मदृगुरुवस्तु निरूपयन्ति,-अन्यास्वात्मव्यतिरिक्ता भेदवादनयेन ब्रह्मस्वभावहीनैव 
काचिद्देवता - इति गृहीत्वा तामेव यजन्ते । तेऽपि वस्तुतो मामेव - स्वात्मरूपं यजन्ते; किन्तु 
अविधिना - दुष्टेन विधिना भेदग्रहणरूपेनेति। अत एबाह--नतु मां स्वात्मानं तत्त्वेन- 
देवतारूपत्तया भोक्तृत्वेन जानन्ति, अतः चलन्तमद्र पात्‌ । कि देवव्रतत्बेन देवान्यान्ति-- 
इत्यादि एतदेव चलनमिति यावत्‌ । ये तु मत्स्वरूपमभेदेन विदुस्ते देवभूतपितृयागादिनापि 
मामेव यजन्ते। ते च मद्याजिनो मामेव गच्छन्तीत्युपसंहरिष्यति । ननु द्रव्यत्यामार्थमुहिष्टा 
देवतेत्युच्यते, तत्कथमनुहिश्य स्वणत्मतत्त्वस्य याज्यत्वम्‌ 'आदित्यः प्रापणीयः? चरु इत्ति 
विधिशेषभूतदेवतो देशात्मकविध्यन्तरभा वितो ह्मसावुद्शः न च स्वात्मविषयो विधिरस्ति- 
इत्यभिप्रायेणाह अविधिपूर्वकं मामिति’ । स्वात्मव्यतिरिक्तायां देवतायामस्ति अपेक्ष्यो 
विधिः - अप्राध्तप्रापणरूपत्वात्‌ । स्वात्मा तु परमेश्वरो न विधिपूर्वको--विघिपरिप्रापितत्वा- 
भावात्‌ । नहि तदेतुद्देशेत किचित््रवतंते । तन विधिपरिप्रापितेन्द्रादिदेवतोद्देशेषु सर्वेषु स 
स्वात्मा विश्‍वावभासनस्वभाव: तदुददेश्यदेवतावभासमित्तिस्थानीयतयैवाहुमहमिकया सतताव- 
भासमानः ख्रकसूत्रकल्पः सततो दिष्ट इति गुक्तसिद्धमेतत्‌ मामेव यजन्ति-अविधिपूर्वकत्वात्‌ । 


१, प्रयागीय इति गऽ पाठः । 
२. विध्यन्तरप्रभावित इति ख० पाठः ¦ 


२५० श्रीमद्भगवदगीतार्थ संग्रह: [अध्यायः 8] 


मुख्यभूतमत्प्राप्तिफलस्य तात्प्रति कर्त्रभिप्रायत्वं नास्ति, अपितु परिमितदक्षिणास्थानी.. 
येन्द्रा*दिपदमात्राप्राप्तेरेव' याजकवच्चरितार्थत्वमेषाम्‌ ~इति प्रथयिलु परस्मैपदम्‌ । थद्कनं 
मर्यव--- 
“वेदान्वेद न वेद झांभवषदं दूयेत निर्वेदवान्‌ 
स्वर्गार्थो यजमानतां प्रतिजहज्जातो यजन्याजक: । 
सर्वाः कसंरसप्रवाहप्रसराः' संवित्त्नवन्त्योईखिला- 
स्त्वामानन्दमहाम्बुधि बिदधते नाप्राप्य पूर्णा स्थितिम्‌ ॥' 
इति ॥२६॥ 
अब जो अन्य (इन्द्र आदि देवताओं) का नाम ले लेकर उपसना करते हैं, वे भी मरी 
ही पूजा करते हैं। ब्रह्म से भिन्त तो कोई भी उपास्य देव है ही नहीं । (अत: वे) विलि- 
पूर्वक मेरा पूजन नहीं करते किन्तु अविधि पूर्वक मुझे उपासते हैं। इतना अन्तर है । 
अविधि - दूसरी विधि से । भिन्न-भिन्न प्रकार की विधियों से भी तो मै हो पर-ब्रह्म-सत्ता, 
जो सबों का स्वरूप ही है पूजा जाता हूं । (इस अद्वैत-शास्त्र से भिन्न) जो अन्य भेद प्रभात 
शास्त्र से प्राप्त किये हुए सलिन अन्तःकरण वाले हैं, वे अविधि का अर्थ 'दुष्टविधि मानले है । 
(इस भांति वे यज्ञ आदि कर्मो को ही 'दुष्ट-विधि' कहते हैं) यदि यही बात मानी जाती तो 
'मामेव यजन्ते'-- मुझे ही “सर्वयज्ञानां चाहमेव भोकता--सभी यज्ञों का, मैं ही भोगने दाला 
हूं-- इस प्रकार के वाकय जो हमने पढे हैं, वे तो बेकार पड़ जायेंगे । अच्छा ऐसे पाप से टके 
हुए व्यक्तियों के साथ बात कहां तक को जाये । चुप रहना हो ठीक है । 
हमारे गुष्जनों ने इस श्लोक का निर्णय यों किवा है--(जो अन्य देवताओं के 
उपासक) अन्या--स्वात्मा से भिन्न, भेदवाद की नीति से, अद्वेत-जहा-स्वरूप से रहित किसी 
देवता को लक्ष्य में रखकर, उसी की उपासना करते हैं, जे भी वास्तव में मामेब - मं 
स्वात्म रूप का ही यज्ञ करते हैं किन्तु अविधिना--दुष्ट-विश्वि से--भेद-भावता को लेकर 
(यज्ञ करते हैं) इसलिए कहते हैं--न तु मां--मुझ स्वात्मा को वास्तविक रूप में देवता छप 
से ही भोक्ता जानते हैं । या यों कहें कि बे जन मेरे स्वरूप को देवता का रूप नही जानते हैं 
और मुझे वास्तव में भोक्ता नहीं मानते हैं । इसीलिए मेरे स्वरूप की प्राप्ति से डिग जाते 
हैं--मुझे प्राप्त नहीं कर पाते । (ऐसे जन) क्या देवताओं का व्रत रखने से देव-लोक को प्राप्त 
करते हैं इत्यादि (जो भी कुछ ऐसे उपासकों के प्रति कहा जाता है) यही स्वरूप-प्राप्ति ये 
भटकना है । अब जो (साधक) मेरे स्वरूप को अभेद रूप मे तथा मुझसे अभिन्न बन कर 
इन्द्र आदि देवताओं को जानते हैं वे देवताओं, भूतो, पिन्रों का यज्ञ करने पर भी मुझ स्वात्या 


१. इन्द्रपदादिमात्र ति क० पाठः । 
२. प्राप्तय एवेति घ० पाठः । 
३. विरसा इति कळ, घ० पाठः । 


[अध्यायः €| भाषाटीकोपेत: २५१ 


क्रा ही यज्ञ करते हैं। इस भाति वे, मेरा अभेद रूप से यज्ञ करने वाले मुझे ही प्राप्त होते 
हैँ । अतः इतना ही कह कर इस प्रसंग को समाप्त करते हैं । 


अब प्रश्‍न आ उपस्थित होता है कि जौ आदि द्रव्य वस्तुओं का होम करते हुए तो 
देवताओं का नाम लेकर उनके लिये आहुति दी जाती है, किन्तु यह स्वात्म-यज्ञ केसे स्वात्मा 
का नाम लिये बिना ही किया जायेगा । आदित्य, प्रापणीयः चरु'- सूर्य को चहु (आहुति) 
पहुंचानी चाहिये- इस प्रकार के विधिरूप आदेशों के अनन्तर शेष जो दूसरा विधि-- 
वाक्य आता है, जिसमें सूर्यं आदि देवता का नाम लिया जाता है, उसी दूसरी विधि से 
प्रदर्शित यह पहिला उद्देश्य है । भाव यह है--देवताओं का यज्ञ उनका नाम लेकर ही किया 
जाता है । जैसे- सूर्याये स्वाह: आदि, पर स्वात्म-यज्ञ के लिये तो कोई विधि-बाक्य नहीं 
कहा गया -- जैसे--स्वात्मने स्वाह: -- यह तो कोई नहीं कहता । इसी अभिप्राय से कहा 
हे--अवधिपूर्वक मामिति ~मेरी विधि कोई भी नहीं है। स्वात्मा से भिन्न इन्द्र आदि 
देवताओं में ही विधि की अपेक्षा रहती है--इन्ब्र आदि देव अप्राप्य हैं अत. वे विधि के द्वारा 
नियमित अनुष्ठान से प्राप्त किये जाते हैं, पर स्वात्मा परमेश्वर किसी विशेष विधि से प्राप्त 
नहीं होते । (वे तो सदा हैं हीं, उन्हें प्राप्त करना क्या मानें रखता है) उन--ईश्वर के नाम 
अर्थात्‌ सत्ता के बिना तो कुछ भी नहीं टिक सकता । अतः सिद्ध यह हुआ कि विधि-पूवेक -- 
विधि-वाग्यो से नियम-बद्ध बते हुए उन सभी इन्द्र आदि देवताओं के नामों से बही जगत्‌ का 
प्रकाशक स्वात्मा परमेश्वर, अहंभाव से सभी नामो का आधार बना हुआ है तथा उसी भांति 
सभी इन्द्र आदि के नामों में सदा उपस्थित है जैसे माला में तागा पिरोया जया है । अतः वे 
इन्द्र आदि देवों के याजक मेरी उपासना करते हैं क्योंकि मैं अविधि पूर्वक हुं । इस श्लोक में 
'यजन्ति' पद का प्रयोग 'परस्मैपद' के रूप में इस अभिप्राय से किया है कि उन इन्द्र आदि 
देवों के याजको को उस यज्ञ में कर्तापत को अभिप्राय नहीं होता । उन सभी यज्ञों का जो 
स्वरूप-लाभ-रूप मुख्य फल हे, वह उन्हें प्राप्त नहीं होता अपितु पुरोहित की भांति उन्हें 
परिमित दक्षिणा की भाति इन्द्र आदि पद-मात्र की ही प्राप्ति होती है ! जैसे यज्ञ करने वाले 
ब्राह्मणों को परिमित दक्षिणा मात्र से प्रयोजन हे, स्वर्ग-प्राप्ति से कोई मतलब नहो, बैसे ही 
उन्हे (सकाम यज्ञ के उपासकों को) इन्द्र आदि पद की प्राप्ति में ही संतुष्टि है । अतः वे 
मुख्य प्राप्त करने योग्य स्वरूपन्लाभ रूप फल को नहीं प्राप्त कर पाते? इस विषय को 
लेकर मैंने भी कहा है-- 


(दवेत में ठहरा हुआ साधक) वेदों को तो जानता है, पर शांभवपद स्वात्मा को नहीं 
जान पाता। (इसीलिए) निर्वेद--बैराम्यवान्‌ साधक (अपने में) बिसूरता -प्रभु का स्मरण 
करता रहता है। ऐसा पुरुष यजमानता को छोड़कर याजक पुरोहित ही बना रहता है । 
(बात तो यों है) ये सभी कर्म रूपी नदियों के बहाव तो संवित्‌-रस को ही उगलती हैं । किन्तु 
पूर्ण स्थिति को प्राप्त किये बिना; स्वात्म-आनन्द के महान्‌ समुद्र को (ये यज्ञ आदि कर्म) 
नहीं प्राप्त कर पाते ; 


२५२ 


श्रौमद्भगवद्गीतार्थसंग्रह: 


[[अध्याय: €| 


एवं य उक्तक्रमेण वेत्ति, तस्येन्द्रादिदेवतःयागोऽपि परमेश्वरयाग इति, यदप्यन्यछम 
तदपि महेश्‍वरस्वात्माचंतरूपं तस्यैव सबत्तोहेशात्‌--इत्याह-- 


ऊपर कहे हुए इस क्रम से जो जानता है उसे इन्द्र आदि देवताओं का यज्ञ भी 
परमेश्वर का यज्ञ ही है । जो भी अन्य कमे हैं बे भी स्वात्मा महेश्वर की हो पुजा है। ऐसे 


साधक के लिए तो सब कुछ परमेश्वर का ही स्वरूप है 


बोले-बाला है । यही कहते हैं-- 


क्योंकि प्रभु का ही तो सभी जगह 


यत्करोषि यदश्नासि यज्जुहोषि ददासि यत्‌ । 
यत्तपस्यसि कौन्तेय 


तत्कुरुष्व मदर्पणम्‌ ॥२८॥ 


कौन्तेय = है अजुन ! | ददासि = दान देते हो 
करोषि = कर्म करते हो त 
पते = जो (कुछ भी) तपस्यसि = तपस्या करते हो 
अइनासि = खाते हो त = वह (सभी कर्म तुम) 
यत्‌ = जो (कुछ) | मत्‌ = मूझ में लगे हुए मन से 
जुहोषि = हवन करते हो | अर्षणम्‌ = (मेरे ही) अर्पण 
यत्‌ = जो (भी) ! कुरुष्व = करो। 
शुभाशुभ फलंरेवं मोक्ष्यसे कर्मबन्धने: । 
संत्यासयोगयुक्ततात्मा विमुक्तो मामुपेष्यसि।। २६॥ 
एवम्‌ = इस प्रकार कर्म-बन्धनः = क्रियात्मक झंझटो से 
संन्यास-योग ) _ कर्मों को मुझे अर्पण | मोक्ष्यसे = छूट जाओगे । 
यु्त-्रात्मा / करने रूप संयास योग से | च ॐ भोरे 
युवत, अनासवत मन 
वाले (तुम) विमुक्त = बंधनों से मुक्त होकर 
शुभ-अशुभ- ) _ पुष्य ओर पाप रूप | ^ >> अत) 
फलेः . फलों के उप-इष्यस == प्राप्त होओगे । 


देवतान्तरयाजिनो यतो मितमनोरथा: फलं लद्ययन्ति अतस्त्वं सर्वे प्रागुक्तोपदेश क्रमेण 
मदर्पणं--मन्मयत्वेन भावनं कुरु । एष एद च संन्यास योग, । इति विस्तीर्णं विस्पष्टप्राय 


पुरस्तादेव ॥२१॥। 


[अध्यायः ६] भाषाटीकोपैत: २५२ 


अन्य देवताओं के उपासक तो परिमित कासनाओं को लेकर वास्तविक स्वरूप 
साक्षात्कार रूप फल का मोल (बिल्कुल) घटा देते हें । इसलिए तुम सभी, पहिले कहे गए 
उपदेश के अनुसार मुझे ही कर्म सौंप कर, मेरे ही रंग में रंग कर सभी कार्य करते रहो । 
यही संन्यास योग है । इस विषय को खोल कर स्पष्ट शब्दों में आगे कहेंगे । 


समोऽहं सर्वभूतेषु न मे द्वेष्योऽस्ति न प्रिय: । 
ये भजन्ति तु मां भक्त्यां मयि ते तेषु चाप्यहम्‌ ॥३०॥॥ 


अहम्‌ = मैं (तो) प्रियः + प्रिय है। 
सवे-भूतेष्‌ = सभी जीवों में ये == जो भक्त 
समः = समान रूप से (ही) ठहरा | मैं = भो 

हूं । माम्‌ = मुझे 
मे = मुझे | भक्त्या `= प्रमसे 
न == न (तो कोई) | यजन्ति := स्मरण करते हैं 
द्वेष्यः च> अप्रिय | k 

सयि = मुक्न में (ठहरे हैं) 

33 हक हेत । च = और 
नच == और नहीं (कोई) अहम्‌ = मैं 
अवि = भी | तेषु == उन में ठहरा हू ! 


अपि चेत्सुदुराचारो भजते सामनन्यभाक्‌ ! 
साधरेब स मन्तव्य. सम्यग्व्यवसितो हि सः ॥३१॥ 


चेत्‌ = याँद कोई | स्तः == बह 
सुदुराचारः -< बहुत ही बुरा आचरण | साधु. == साधु 

करने वाला (पापी) | एव == हो 
मि म. | मन्तव्यः = मानने योग्य है 
अनन्य भाक-- पूर्ण रूप से मुझ में लगा | हि => वेथोंकि 

हुआ | सः == वह 
गर ह सम्यक्‌ ८५ ठीक 


भजते = भजता है--स्मरण करता है । व्यवसित: = निश्चय करने वाला है । 


२५४ श्रीमदू गवद्मीतार्थस ग्रहः [अध्यायः €] 


क्षिप्र भवति धर्मात्मा शश्‍वच्छान्ति निगच्छति । 
कौन्तैय प्रतिजानेऽहं न मद्भक्तः प्रणइयति ॥३२॥ 


= ज | 
कौन्तेय = हे अजून! (इस प्रकार (अहम्‌) = (मै) 
मुझ में लौ लगाने वाला 
भक्त) प्रतिजाने == प्रतिज्ञा करता हुं 
क्षिप्रम्‌ == (विध्नं के बिना) शीघ्र ही यत्‌ कि 
धर्मात्मा = संबित्‌--धर्म-परायण 
भवति = हो जाता है (और) मे == मेरा 
शवत्‌ == सनातन भक्तः == (प्रिय) भक्त (फिर) 
न्ञान्तिम्‌ = परम शान्ति को न अन नव्य ते 
निगच्छति =- प्राप्त होता है । प्रणयति | नहीं डिंगता । 


प्रतिजाने इति :--युक्तियुक्तोश्यमर्धी भगवत्प्रतिज्ञातत्वात्सुष्ठुतमां दृढो 
भवति ॥३२॥ 


मै (तुम्हें) बचन देता हुं । यह उपदेश सोलह आने ठीक है क्योंकि भगवान्‌ की प्रतिज्ञा 
के फल-स्वरूप यह उपदेश मन में पेठने वाला तथा समझने में सहज बनता है। 


मां हि पार्थ व्यपाश्रित्य येऽपिस्युः पापयोतयः । 
स्त्रियों वेश्यास्तथा शाद्रास्तेऽपि यान्ति परां गतिम्‌ ॥३३॥ 


याथ == हे अजून ! ये == जितनी 
हि = क्योंकि अपि == भी (योनियाँ) 
स्युः न्न हँ 
स्त्रियः == अल्पज्ञ स्त्रियां छ ३ 
वेश्याः = वैश्य (ओर) अघि बक बगी 
शूद्राः = (सेवा में लगे हुए) शूदर | माम्‌ न्न मेरी 
ड्ड i (र ट्र ण पे 
त्यां 5. चोर | व्यपाशित्य शरण आकर (मुझे स्मरण 
गो ऐग-भूमि में जकडे pe 
- : == (भांग जकड़ 
i >. | पराम्‌ == उत्तम 
हुए) पशु, पक्षी, सांप | गतिम्‌ == गति को (ही) 


आदि । यास्ति = प्राप्त करती हैं । 


[अध्यायः ६] 


पुन: 
किम 


पुण्या: 
ब्राह्मणा: 
भक्ता: 
राजा-ऋष य: 


माम्‌ 
नमस्‌-कुरु 


भाषाटोकोपेत' 


कि पुनर्व्ाह्मणाः पुण्या भक्ता राजर्षयस्तथा । 
अनित्यमसुखं लोकमिमं प्राप्य भजस्व माम 11३४ 


= फिर 


॥| 


क्या कहें (उसके प्रति 
जो) 

पुण्प्रवानू 

ब्राह्मण 

मेरा भक्त हो । 
राज-कषि हो। (अतः 
त्वम्‌ अपि) इस लिए 
तुम भी 


असुखम्‌ 
अनित्यम्‌ 


इमम्‌ 


माम्‌ 


भजस्ब 


सच्चे सुख से रहित, 
सदा न रहने वाले 
दस 

मनुष्य शरीर को 
प्राप्त करके 

मेरा (ही) 


भजन-अनुस्मरण करो । 


मन्मना भव मद्भक्तो मद्याजी मां नमस्कुरु । 
मामेवैष्यसि युवत्वंवमात्मानं मत्परायणः ॥। ३ ५॥। 


तुम 

मुझ में टिकाएं हुए 
मन वाले 

बनो । | 
मेरा भक्त | 
बनो । 

मुझे 

नमस्कार करो । | 


एवस्‌ 


मत्‌ परायणः 
| आत्मानम्‌ 
! युक्‍त्वा 


माम 
एव 
एष्यसि 


इस प्रकार 
= पेरे शरण हुए (तुम) 
= आत्मा को 

(मुझ में) जुटा कर, 


== मुझ को 


म्य हौ 
= प्राप्त करोगे । 


पापयोनयः--पणुषक्षिसरीसृपादयः । स्त्रियः इत्यञ्चाः । वेश्या इति-- कृष्यादिकर्मान्तर- 


रताः) शूद्रा इति -कात्स्त्यत वेदिकक्रियानधिक्गताः | परतन्त्रवृत्यश्च । तेऽपि मदाश्रिता 
मामेव यजन्ते । (गजेन्द्रमोक्षणादीनि चरितानि हि परमकारुणिकस्य भयवतः सहस्रशः श्रूयन्ते! 
किमङ्ग पुनरेतद्विपरीत वृत्तयः । केचिदाचक्षते--'द्विजराजन्यप्रशसापरमेतद्वाक्यं त तु स्त्र्यादिष्वः 
पवगंप्राप्तितात्पर्थेण' इति ते हि भगवतः सर्वानुग्राहिकां शक्ति मितविषयतया खण्डयन्त 
तथा परमेश्वरस्य परमक्ृपालुत्वम सहमानाः “न मे द्वेष्योऽस्ति न प्रियः’, 'अपि चेत्सुदुराचारः 
इत्यादीन्यन्यानि चेवंप्रकारस्फुटार्थ --प्रतिपादकानि वाक्यानि विरोधयन्तो निरतिशययुवित 


२५६ श्रीमदभगवदगीतार्थसंग्रह' [अध्यायः ६ 


प्रपञ/चसाधिताईतभगवत्तत््वे भेदलिङ्गं बलादेवानप्र्तो अन्यांश्वाग*मविरोधानचेतयमाना:, 
'कथमिढं कथपिद' --इति पर्यवुयुज्यवाता यदि परमत्तर्गर्भीकृतजात्यादिमहाग्रहाविष्टान्त: 
करणा: मात्स्रविहित्यवज्जाजिज्ञीकृतावाइ मुखदृष्टप: समम्रस्ट जतस्पासत्परलापिन इति 
हास्परप्तविषयभावमात्मन्या रोपयन्ति । यत्यूवँव व्याख्या सर्वस्य करोति शिवमिति 
शिवम्‌ ॥३४५।। 

पशु, पंखी, सांप आदि को पाप-योनि कहते हैं । स्त्री शब्द अनजान अर्थात्‌ मूर्खता 
का द्योतक है । जो खेती-बाडी के काम में लगे हुए व्यक्ति हैं वे वैश्य कहलाते हैं। बैदिक 
क्रिया-कलाप के अधिकारी न होने के कारण जो पुरी तरह दूसरे के अधीन रहते हैं वे शूद्र 
कहलाते हैं। वे भी मेरे ही सहारे रह कर मेरी ही उपासता करते हैं। (गजराज और 
मगरमच्छ की पारस्परिक गाथाओं में हाथी को मोल की एदवि प्रदान करने में परम-कृपालु 
भगवान्‌ के स्वभाव की कोमलता तो हजारों बार्ताओ में सुनते ही हैं।) हे सुहुत्‌ ! तब भला 
इस पशु-वृत्ति विपरीत आचरण वाले मनुष्यों का कहना ही क्या है ? कई व्याख्या करने वाले 
तो इस ऊपर कहे गए श्लोक को ब्राह्मणों और क्षत्रियों की प्रशंसा के आधार पर ही लिखा 
गया मानते हैं। वे कहते हैं कि यह श्लोक, स्त्रियों आदि अल्पन्न जनों को भी मोक्ष मिल 
सकता हे--इस प्रयोजन से नहीं कहा गया है इस प्रकार की व्याख्या करते हैं। वे जन 
वास्तव में (ऐसा कह कर) भगवान्‌ की सर्व-अनुग्राहिका-शब्ति को परिमित विषय के द्वारा 
संकुचित बनाते हैं वे परमेश्वर की परम-कृपालु होने के स्वभाव को सहन नहीं कर पाते । वे 
तो भगवान्‌ के द्वारा कहे गए (न मे द्वेष्योऽस्ति न प्रिय” और अपि चेत्सुदुराचारः' आदि 
इलोकों से जिनमें स्पष्ट शब्दों में (जाति-पाति के भेद को हटाकर) सिद्ध किये हुए सिद्धान्त 
का विरोध करते हैँ--ऐसे अर्थ को जतला कर वे तो जान-बूझ कर अनेक युक्तियों से सिद्ध 
किए हुए अद्वैत रूप भगवान्‌ के स्वरूप पर भेद का आरोपण बलजोरी करते हैं । इसके 
अतिक्ति शास्त्रों में वणित (गजेन्द्र-मोक्ष-अहल्या-उद्धार;, काकभुषण्ड-मोक्ष आदि) वार्ताओं में 
विरोध के आ उपस्थित होने बा विचार भी नहीं करते । केवल इतना ही कहते रहते हैं कि 
स्त्रियां जो पाप-योनि हैं उसकी मुक्ति कैसे हो सकती है । वे जन, भीतर में स्थित जाति-भेद 
आदि भयंकर ग्रह से घिरे हुए अन्तःकरणों वाले होते हैं। वे लज्जा से नीचे झुके हुए नेत्रों 
वाले, सभी जनों के सामते व्यर्थ बकवाद करते वाले होकर (विद्वानों के सामने) हंसी के 

पात्र ही बनते हैं। 

१. स्मर्यते हि मार्काण्डेयै परमेश्वरानुगृहीतमह्षिवरप्रभावेण पक्षिनामुत्तमाधिकारित्व* 
लाभेन बाल्य एवातिशी घ्रमेव तत्त्वसाक्षात्कारलाभः, जेमिनी प्रति पुराणवकतृत्वं च । 
वासिष्ठे च श्री सरस्वतीकरकमलस्पर्णप्रभावेण भुसुण्डप्रमुखानां काकानां तत्त्वसाक्षात्‌- 
कार: । तत्र भुसुण्डस्य वसिष्ठं प्रति वक्तृत्व च स्मर्यते, काणयां म्रियमाणानां च 
सर्वेषां स्थावराणां कृम्यादीनां च विश्वेश्॒प्रसादात तारकोपदेशप्राप्त्या मोक्षः 
स्मरणाच्च । एवं च परमेश्वरानुगहीतानां कि कि न संभाव्यते इति । 


[अध्यायः १०] भाषाटी को पेतः २५७ 


(हम तो यही कहेंगे कि) सभी श्लोकों की व्याख्या जैसे हम पीछे कर आये हैं वही 
सबों का कल्याण करने वाली है । इति शिवम्‌ । 


शत्र संग्रह इलोकः 


अद्व ते ब्रह्माणि परा सर्वातुग्रहशालितो । 
शक्तिविजृम्भते तेन यतनीयं तदाप्तये ॥६॥ 


सार-लोक 
सबों को अनुग्रह करने से सुशोभित बनी हुई परा-शक्ति, जो अद्वैत-ब्रह्म में ठहरी है 


वही तो विकास को प्राप्त हुई है । अतः उसको प्राप्त करने के लिए ही भगीरथ प्रयत्न करना 
चाहिए । 


इति श्री महामाहेश्‍वराचायंवर्याभिनवगुप्तपादविरचिते श्रीमद्भगव दगीतार्थसंग् हे 
(राजविद्याराजगुह्ययोगो नाम) नवमोऽध्यायः । | 


श्रीमहामाहेश्वराचार्य अभिनवगुप्त जी द्वारा रचित गीतार्थ-संग्रह का 
(राजविद्याराज गुह्ययोग नाम का) नववां अध्याय समाप्त हुआ । 


अथ 
दशमोऽध्यायः । 


प्राकक्‍तनेनेवभिरध्यायेयं एवार्थो लक्षितः स एवं प्रतिपदपाठेरस्मिन्नध्याये प्रतायते । 
तथा चाह--'भूय एव'-- इति । उक्तमेवार्थं स्फुटीकतु ' पुनः कथ्यमानं श्रण्विति। अड नो- 
ऽप्येबमेबाभिधास्यति--'भूयः कथय इति --इत्यध्यायतात्पर्यम्‌ । शिष्टं निगदव्याख्यातमिति 
कि पुनरुक्तेन । संदिग्धं तु निणष्यते । 

पिछली नव अध्याथों में जिस अर्थ को लेकर बात छेड़ी है, उसी विषय को इस 
अध्याय में भिन्न-भिन्न रूप से पुन: दोहराते हैं । इसी लिए तो कहा है-- भुूय एव'- फिर 
वही पहिले कही बात को खोल कर फिर से सुनो । अजुन भी तो इसी भांति आगे कहते 
हैं- “भूयः कथय' इति मुझे फिर वही बात दोहराइये । यह इस अध्याय का तात्पर्य है । 


शेष व्याख्या तो हम कर ही चुके हैं । फिर दोहराने से क्या ? किन्तु संशय का समाधान तो 
अवश्य किया जायेगा । 


१. विस्पष्टीकर्तूमिति क? पाठ: । 


२५७ श्री म-्भमवदूगी तार्थसंग्रहः 


श्रीभगवानुवाच 


[अध्याय, १० ] 


भूय एव महाबाहो श्गणु मे परमं वच: । 
यत्तेऽहं प्रीयमाणाय वक्ष्याम हितकाम्यया ॥।१॥ 


भगवान्‌ बोलं 
महाबाहो == हे बड़ी भुजाओं वाले | यत्‌ 
अर्जुन । 
अहून्‌ 
मे = मेरे ते 
पर्ल oF प्रीयमाणाय 
बच = उपदेश को 
हित-काम्यया 
भूष = फिर (एक बार) 
एब न्वी 
अणु = सुनो बक्ष्यामि 


न में विदुः सुरगणा 
अहमादिहि देवानां महीर्षीणां च 


मे = मेरै 

प्रभवम्‌ = प्रभाव को 

त्त = न 

सुर-गणाः = देवता जन 
विदुः == जानते हैं 

च्च = और 

न = न 

सहर्षयः = महान्‌ ऋषि (ही) 
विदुः = जानते हें 


१. प्रभावमिति घ० पाठः । 


प्रभवं न 


हि 
अहम्‌ 
सर्वेशः 
देवानाम्‌ 
(च) 


महर्षोणाम्‌ 


आदिः 


= तुम्हें 
= अपना प्रिय समझ कर 


= तुम्हारा कल्याण चाहने 
के लिए (इस उपदेश 
को फिर से) 


= कहेंगा। 


महर्षयः । 
सर्वशः ॥२॥ 


= क्योंकि 
= मैं (ही) 
= सब प्रकार से 


= देवताओं का 
= और 


= महर्षियों का 


= मुल कारण हूं।' 


४ २५ 
[अध्याय: १० ] भाषाटीकोपेतः २५६ 


यो मामजमनादि च वेत्ति लोकमहेश्वरम्‌ । 
असंमढः स मर्त्येषु सर्वपापं: प्रमुच्यते ॥३॥ 


॥ 
यः सत जो सि न्न्क नह 
न । 
सास्‌ चा मुझ bo _ मनृष्यों मे 
लोक-महेइवरम्‌ = लोकों का महान ईश्वर । म्य च 
च ~= और । असंमूढः = ज्ञानवान्‌ (परुष) 
अजम्‌ = जन्मःरहित सवे-्पापः = सभी पापों से 
अनादिम्‌ = सनातन 
वेत्ति = जानता है प्रमच्यते गन छूट जाता है । 
बुद्धिर्नानमसंमोहः क्षमा सत्यं दमः शमः । 
सुखं दुःखं भवोभावो भयं चाभयमेव च ।४॥ 
बुद्धिः == निश्चय करने की शक्ति, | ज्ञमः = मन को रोकना, 
सुखम्‌ =. सुखं, 
ज्ञानम्‌ == तत्त्व-ज्ञान, दुःखम्‌ = दुःख, 
असंमोहः = उत्साह भवः == उत्पत्ति, 
भावः == पदार्थ 
क्षमा = क्षमा, च = और 
भयम्‌ 5 डेर 
सत्वम्‌ == सत्य (तथा) 
अभयस्‌ == निडरपना 
द्मः = इन्द्रियों पर काबू पाना, | एव च = भी 


असंमोहः == उत्साह । 
असंमोह उत्साह को कहते हैं । 


अहिंसा समता तुष्टिस्तपो दानं यशोऽयशः । 
भवन्ति भावा भूतानां मत्त एव पृथग्विधा: ॥५॥ 


२६० श्रीमद्भगवद्‌ गौताथं संग्रहः 


[अध्यायः १०] 

आहसा = (मन, वाणी तथा कर्म एवम्‌ = ऐसे ही (यह) 

से) किसी भी प्राणि को वो 

दुःख न देना 5:22 . पपकत 
समता = सभों में सम रूप से | पृथग्‌-विधाः न अनेक प्रकार के 

ईश्वर को देखना । 
तुष्टिः = संतोष, | भावाः = सुख-दुःख की अनुभूति, 
तपः = तपस्या, | मत्तः = मुझसे (मेरी सत्ता रे! 
दानम्‌ कड दान, | न 
यशः न= कीति, i A 
अयशः = अपकीति, । भवन्ति 


= (उत्पन्न) होती है । 
महर्षयः सप्त पूर्व” चत्वारो’ मनवस्तथा । 
म“द्भावा मानसा जाता येषां लोक इमा: प्रजा: ॥६॥। 


पूर्व = पहिले होने वाले । मत्‌ भावाः = मेरे में भाव रखने वाले 
(सभी) 
सप्त = सात 
र मानसाः == मेरी इच्छा से (ही) 
महषयः = महान्‌ ऋषि ET 5 वि हात 
= और ४ 
श ठ लोके न संसार में 
चत्वार: = चार (सनक आदि 
ऋषि) येषास्‌ = जिनकी 
मनवः = स्वायंभुव आदि चौदह | इमा: = यह (सभी) 
ni प्रजा: == सन्तति 
एते = यह (अस्ति) = है 


एतां विभूति योगं च मम यो वेत्ति तत्त्वत: । 
सोऽविकम्पेन योगेन युज्यते नात्र संशयः 11७1 


. भृग्वादयो वसिष्ठान्ताः ! 

. सर्वेभ्यः प्राक्तनाः । 

„ स्वार्यभूवादयः । 

, मत्तः भाव उत्पत्तिर्येषां ते मद्भावाः । 


Sd 


(अध्याय: १५ ] 


अयम्‌ 
सवस्य 
प्रभवः 
इतः 
सवम्‌ 
प्रबतते 
इति 


मत्‌-चित्ता: 


मत्‌-गत्‌-प्राणाः 


नित्यम्‌ 
भाम्‌ 
परस्परम्‌ 


आषाटीकोपेत: २६१ 
= जो (साधक) अविकम्पेन = निश्चल 
== इस योगेन == योग से 
== मेरी 
युज्यते = (मुझ में) जुट जाता है । 
== स्वातन्त्रय-शक्ति को 
न | अत्र = इसमें (तनिक भी) 
= और 
= योग-शक्ति को संशयः = संदेह 
= ठीक-ठीक ही 
Ee न = नहा 
= जानता है 
= वह (व्यक्ति) (अस्ति) == हेत 
अयं सर्वस्य प्रभव इतः सर्व प्रवतंतै। 


इति मत्वा भजन्ते मां 


= यह संबित्‌-धाम ही 


मत्वा 

= सभी जगत्‌ का भाव-समन्विता; == 
= उत्पत्ति करने वाला है । 

= इसी से बधाः 

= संब कुछ माम्‌ 

== चल पड़ता है 

= ऐसा भजन्ते 


बुधा भावसमन्विताः ॥५॥। 


= जानकर 
श्रद्धा सहित 
= बुद्धिमान्‌ (भक्त-जन) 


मेरा 


|| 


-= अभ्यास करते हैं। 


मच्चित्ता मद्गतप्राणा बोधयन्तः' परस्परम्‌ । 
कथयन्तश्च मां नित्यं तुष्यन्ति रमयन्ति च ॥९॥ 


= मुझ में लगाए हुए मन | बोधयन्तः 

बाले, । कथयन्तश्च 
= अपने प्राण मुझ में सौंपने 

वाले, तुष्यन्ति 
न= सदा 

| रमथन्ति 

== मेरे बारे में | च | 
== एक दूसरे को 


१. स्वानुभवसंबादेन ज्ञापयन्तः । 


= बोध कराते हुए (तथा) 


= मेरी चर्चा करते हुए 
(वे) 


= रीझते हैं 


= और (अपने मन को 


ध्यान योग से) ररिझाते 


हुँ । 


२६२ धीभऱूगवद्गोताथंसंग्रह: [अध्यांय: १० 


परस्परबोधनया अन्योन्यबोधस्फारसक्रमणात्‌ 'सवं एव हि प्रमातार एक ईश्वरः 
इति वितत व्याप्त्या सुखेनेव सर्वशक्तिकसवंगतस्वात्सरूपताधिगमेन मा हेश्‍्वर्यमेषासिति 
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एक दूसरे को जताने के कारण तथा एक दूसरे के बोध को आगे बढ़ाते हुए जो जन, 
ज्ञान कौ चर्चा करने से तथा सत्संग के द्वारा परस्पर ज्ञान समझने तथा समझाने से 'सभी 
प्रमाता तो एक ईश्वर के ही रूप हैं--इस प्रकार की महाब्याप्ति का आश्रय लेते हुए, 
सहज ही सभी शक्तियों से संपन्न, सर्वव्यापक स्वात्मा का साक्षात्कार करते हैं, वे परम 
भक्त, सहज में ही महेश्वरत्व को प्राप्त करते हैं । ये आशय है । 


तेषां सततयुक्तानां भजतां प्रीतिपूर्वकम्‌ । 
ददामि बुद्धियोगं तं येन मां प्रापयन्ति’ ते ॥ १०॥ 


तेषाम्‌ दः ह ददामि = प्रदान करता हूं 
एतत-युक्तानाम्‌ = सदा मेरे ध्यान में लगे _ जि 
त रे येन = जिससे 
हुए 
प्रौति-पूर्वेकम्‌ = प्रे म-पूर्वक ते इ वे 
भजताम्‌ = भजन Fi वाले भक्तों माम्‌ _.. मे 
की (मैं) E 
ततम्‌ = वह प्रापयन्ति = (बरबस) अपने पास 
बद्धि-योगम्‌ = सूक्ष्म-बुद्धि | पहुंचाते हैं। 
तेषामेवानुकम्पार्थमहमज्ञानजं तम: । 
नाशयाम्यात्मभावस्थो ज्ञानदीपेन भास्वता ॥ १ १।। 
तेषाम्‌ = उन (ऐसे भक्तों) पर | अज्ञानजम्‌ =. अज्ञान से उत्पन्न हुए 
अनु-कम्पार्थम्‌ = अनुग्रह करने के लिए | तम: == अन्धकार को, 
एव ही भास्वता = जगमगाते 
अहम्‌ ह FR 
आत्म-भावस्थः == उनकी आत्म-भावना में fii i ota 
ठहरा हुआ नायासि = दूर करता हू । 


१. उपयान्ति ते, इति घ० पाठः । 


छा 


[अध्यायः १०] 


भाषाटीकोपेतः 


ब्रज न उवाच 


२६३ 


परं ब्रह्म परं धाम पवित्रं परमं भवान्‌ । 
पुरुषं शाश्वतँ दिव्यमादिदेवमजं विभुम्‌ ॥१२॥ 


देवषिर्नारदस्तथा । 


= पुरुष (तथा) 
== देवताओं के कारण बने 


हुए 
= अजन्मा (और) 
= ब्यापक 
= कहते हैं 
= उसी भांति 
= देवता तथा ऋषि 
>- नारद 
= असित 
= देवल ऋषि 
= व्यास भगवान्‌ 
== और 
= स्वयं आप ने (भी) 
नक तो 


आहुस्त्वामूषयः सर्वे 
असितो देवलो व्यासः स्वयं चेव ब्रवीषि माम्‌ ॥१३॥ 
ग्रजु न बोला 
"र आप पुरुषम्‌ 
आदि-देदम्‌ 
= परम-उदार ` 
= ब्रह्मा हैं । अज्ञम्‌ 
= उत्तम विभुम्‌ 
= प्राप्य स्थान हैं । आहु; 
तथा 
"स आप देव-ऋषि 
== पवित्र हैं । तार; 
हा अस्तिव 
चच. क्योंकि देबलः 
== आपको व्यास 
= सभी ग. 
त स्वयम्‌ 
= ऋषि-जन एव 
== सनातन माम्‌ 
== अलौकिक ब्रवीषि 


स्वमेतदुत मन्ये यन्मे वदसि 


नहि ते भगवन्व्यक्ति विदुर्देवा 
== हे कृष्ण ] त्ते 

कि जो (भी कुछ) व्यक्तिम्‌ 

= मुझे (आपने) हे 

= यह (सभी) महर्षयः 

= (मैं) सत्य मानता हुं | नहि 

= हे ईश्वर ! 


विदुः 


= कहा है । 

केशव । 
महर्षयः 11१४1) 

== आप के 

= विश्‍वात्मक रूप को 
== देवता (और) 

= महान्‌ ऋषि-जन (भी) 
= नहीं 


म जान पाते हुँ । 


२६४ 


भत-भावन 


भूतेश 


देवदेव 
जगत्‌-पते 


पुरुष-उत्तम 


त्वम्‌ 
आत्मतः 
शुभाः 
विभूतीः 
अशेषेण 
वक्तम्‌ 
अहंसि 
याभिः 


श्री म-द्भगबद्गौताथसंग्र हः 


[मध्यायः १० 


स्वयमेवात्मनात्मानं वेत्थ त्ब॑ पुरुषोत्तम । 


भूतभावन भूतेश देवदेव जगत्पते ॥१५॥ 
= हे जगत को उत्पन्न | त्वम्‌ = आप 
करने बाले |: 
स्वयम्‌ = खुद 
च ॥| ! 
हे भूतों के ईश्वर ! हेड _ ही 
= हे देवताओं के भी 
देव आत्मना = अपने द्वारा 
= हे जगत्‌ की रक्षा करने | आत्मानम्‌ = अपने को 
वाले ! बेत्थ = (वास्तविक रूप में) 
= हे पुरुषोंमें श्रेठ! ' जानते हूँ । 
वक्तुम हुस्यशेषेण बिभूतीरात्मनः शुभाः । 


याभिविभूतिभिर्लोकानिमांस्त्वं व्याप्य तिष्ठसि ॥ १६॥ 


PE | विभूतिभिः न्न 
= अपनी | 

= इच्छा रूप इमान = 
= विभूति को 

= पूर्ण रूप से | त 
हि बह था SR णद 
= जिस स्वातन्त्र्य इच्छा- | तिष्ठसि कट 

ख्य 


विभूति के 
(आप) 


द्वारा 


इन सभी 


लोकों को 


व्याप्त करके 


ठहरे हैं । 


कथ विद्यां महा योगिस्त्वामहं परिचिन्तयन । ' 
केषु केषु च भावेषु चिन्त्योऽसि भगवन्मया ॥१७॥ 


१. अनन्यसाधारणसमाध्येक निष्ठ । 


[अध्यायः १०] भाषाटीकौपेत: 
महायोगिन्‌ = हें असाधारण समाधि | ख 

में सदा रहने वाले | भगवन 

योगेश्वर ! 

| केषु, केषु 

अहम == मैं ! द्‌ 
कथम्‌ == कैसे भावषु 
त्वाम्‌ = आप का सया 
घरिचिन्तयन्‌ = स्मरण करता हु | चिन्त्यः 
बिद्याम्‌ = (आप को) जानूं | असि 


२६५ 


= और 

= है प्रभु ! (आप) 
== किन, किन ! 

= (मुख्य) पदार्थों में 
= मेरे द्वारा 

= चिन्तन करने योग्य 


= हैं f 


विस्तरेणात्मनो योगं विभूति च जनार्दन । 
भूयः कथय तृप्तिहि श्रृण्वतो नास्ति मेऽमृतम्‌ ।।१४।। 


जनादन = हे पापियों को मारते । कथय = कहिये तो 
वाले कृष्ण ! (आप) हि = क्योकि 
आत्मनः चत अपनी अमृतम्‌ = (इस) अमृत (के 
योगम्‌ = योग-शक्ति को समान कथन) को 
च == ओर (अपने) म हं जन ए) 
= मुझे 
विभूतिम्‌ = ऐश्बयं को तप्तिः = (सुनने की) ऊब 
भूयः = फिरसे न = नही 
बिस्तरेण = खोलकर अस्ति = होती है। 
श्रीभगवानुबाच 
हन्त ते कथयिष्यामि विभूतीरात्मनः शुभ. । 
प्राधान्यतः कुरुश्रेष्ठ नास्त्यन्तो विस्तरस्य मे ॥ १६॥ 
भगवान बोले 
कुरश्च ष्ठ = हे अर्जुन | प्राधान्यतः = मुख्य रूप से 
क कथयिष्याि = कहूँगा । 
ह्न्त = हर्ष-पूर्वक (मैं) (किन्तु देखा जाये तो) 
ते == तुम्हें मे = मेरे 
विस्तरस्य = विशाल (विश्वमय रूप 
आत्मनः = अपनी का) 
शुभाः = इच्छा-स्वातन्त्य रूप | हिं क 
अन्तः = अन्त (सीमा) 
विभूती = ऐश्वये को न अस्ति = है ही नहीं। 


श्रीमद्भग बद्गौतार्थसंग्रह: 


[ अध्याय: १०] 


सर्वभूताशयस्थितः । 
अहमादिश्च मध्यं च भूतानामन्त एव च ॥।२०॥ 


भूतानाम्‌ 
आदिः 
च 


मध्यम्‌ 


प्राणियों का 
मूल-कारण 

भी 

मध्य की स्थिति, 
और 

अन्त 

भी 

मैं ही 

ह्‌। 


आदित्यानामहं विष्णुज्योतिषां रविरंशुमान्‌ । 


२६६ 
अहमात्मा गुडाकेश 
गुडाका-ईश = हेगींद को जीतने वाले 
अजुन ! 
अहम्‌ = मैं 
सवे-भूत-आशय- ] = सभी प्राणियों के हृदय 
स्थितः में ठहरा हुआ 
आत्मा = आत्मा हू। 
मरीचिमंरुतामस्मि 
आदित्यानाम्‌ = (बारह) आदित्यो में 
विष्णुः = विष्णु (वामन अवतार) 
हुं) 
अहम्‌ न मै 
ज्योतिषास == प्रकाशों में 
अंशुमान == किरणों बाला 
रयिः = सूये हुं। (और) 


नक्षत्राणामहं 


मरुताम्‌ 


मरीचिः 


नक्षत्राणाम्‌ 
जशी 


अस्मि 


शशी ॥२१॥ 


(उन्चास) 
वायु-देवताओं में (तो) 
मरीचि नाम वाला 
देवता हू (तथा) 
नक्षत्रों में (तो) 
चन्द्रमा 

हुं) 


वेदानां सामवेदोऽहं देवानामस्मि बासवः'। ' 
इन्द्रियाणां मनश्चारिम भूतानामस्मि चेतना ॥२३२॥ 


१, देवानां त्रयस्त्रिशद्‌गणभेदेन पुराण पठितानां वासव इन्द्रोऽहम्‌ । 


[जध्याय: १० ] भाषाटीकोपेतः २६७ 
वेदानाम्‌ = (चार) वेदों में वासव: = इन्द्र 
अहम्‌ = मै अस्मि == हूँ 
इन्द्रियाणाम्‌ = इन्द्रियों में 
सामबेदः = (गायन-विद्या से. पत Er 
सम्बन्ध रखने वाला) ५ 
अस्मि न्स हुं 
सामवेद 0070 
न भूतानामू च = और प्राणियों में 
(अस्मि) नन्हे चेतना == ज्ञान-शवित 
देवानाम्‌ = देवताओं में अस्मि = हूं। 
रुद्राणां शङ्करश्चास्मि वित्त शो यक्षरक्षसाम्‌ । 
वसूनां पावकश्चास्मि मेरुः शिखरिणामहम्‌ ।।२३॥। 
रुद्राणाम्‌ == (ग्यारह) रुद्रोंमें |च == तथा 
(महम्‌) = मैं वसूनाम्‌ = (आठ) 
नरे ७ आ वसु-गणो में 
| Fas | पावकः == अग्नि 
अस्मि = हू। अस्मि == हू (भौर) 
च = और | शिखरिणाम्‌ = शिखर वाले पवंतों में 
यक्ष-रक्षताम्‌ = वक्ष तथा राक्षसों में | „९६ छट मा 
॥ | मेरुः == सुमेरु-पर्वत 
वित्तेशः = धन का स्वामी कुबेर हूं | अस्मि = हुं 
परोधसां च मुख्यं मां विद्धि पार्थ बृहस्पतिम्‌ । 
सेनान्यामप्यहं स्कन्दः सरसामस्मि सागरः ।।२४॥ 
पाय = हे अर्जुन! सेनान्याम्‌ = सेनापतियों में 
परोधसाम्‌ = पुरोहितों में अवि = तो 
मुख्यम्‌ = प्रधान पुरोहित अहम्‌ = मैं 
बृहस्पतिम्‌ = बृहस्पति (देवताओं | स्कन्दः = स्वामी कातिकेय 
का पुरोहित) (अस्मि) प्र हूं 
मामु = मुझे (ही) | सरसाम्‌ = जलाशयों में 
विद्धि = जानो । सागरः = समुद्र 
च्च य और अस्मि न्‍- हूँ 


२६८ 


(अहम्‌) 
सव-व॒क्षाणाम्‌ 
अइवत्थः 
(अस्मि) 
देव-ऋषीणाम्‌ 
नारदः 


चच 


अशबानाम्‌ 
अमृत-उःदूबम्‌ 


उच्चे:श्रवसम्‌ 


माम्‌ 
बिद्धि 


श्रीम दभगव दृगीतार्थसंग्रहः [अध्यायः १०] 

महर्षीणां भृगुरहं गिरा मप्यंकमक्षरम्‌ । 
यज्ञानां जपयज्ञोऽस्मि स्थावराणां हिमालयः ।।२५॥ 
= महर्षियों में यज्ञानाम्‌ = सभौ यज्ञो में 
व्यि FE | जप यज्ञः = जप-्यज्ञ 
= भूगुहू। | ै 

गया में अस्मि ह) 
= वाणियों में क हा ता 
= भी (मैं) | छि ता 
= अद्वितीय स्थावराणाम्‌ = ठोस पर्वत आदि में 
= अक्षर (ओंकार) | हिमालयः = हिमालय 
=> हूं । (अस्मि) 26६ 


अश्वत्थः सर्ववृक्षाणां देवर्षीणां च नारदः। 
गन्धर्वाणां चित्ररथः सिद्धानां कपिलो मनिः ॥२६॥ 


= मैं गन्धर्वाणाम्‌ 
= सभी वृक्षो में चित्ररथः 
= पीपल का वृक्ष 

च हूं) सिद्धानाम्‌ 
= देव-ऋषियों में कपिल: 
== नारद मुनि (हू) मुनिः 

== और (अस्मि) 


— 


गन्धर्वो में 

चित्ररथ नाम वाला 
गन्धर्व हुं (और) 
सिद्धों में 


हँ । 


उच्चैःश्रवसमञ्वानां विद्धि माममृतोद्भवम्‌ । 
ऐरावतं गजेन्द्राणां नराणां च नराधिपम्‌ ॥२७॥ 


= घोड़ोंमें गजेन्द्राणाम्‌ 
= क्षीर-सागर से उत्पन्न | एरावत्‌ 
आ 
हुजा च्च 
= उच्चेश्रव नाम वाला 
स्वर्ग का घोड़ा नराणाम 
= मुझे (ही) नराधिपम, 
= जानो। मां बिद्धि 


१. अर्थवाचकपदानां मध्ये एकाक्ष रं _ प्रणवोऽहमित्यर्थः । 


हाथियों में 
ऐरावत हाथी मैं ही हूं 


= और 


मनुष्यों में 


राजा 
मुझे जानो । 


[अध्याय: १०] 


अहम्‌ 
आयुधानाम्‌ 
वजम्‌ 
(अस्मि) 
चेनूनाम्‌ 
कामधुक्‌ 
अस्मि 


भाषाटीकोपेतः 


आयुधानामहं वज्र धेनूनामस्मि कामधुक्‌' । 
प्रजनश्चास्मि कन्दर्पः सर्पाणामस्मि वासुकिः ॥ २८ ॥ 


चै 


॥ 


| 


हथियारों में 
बिजली 

हूं । 

गायों में 

(स्वर्ग की) कामधेनु 
हूं । 


प्रजनः 
कन्दपं : 
अस्मि 
च 
सर्पाणाभ्‌ 
वासुकिः 


अस्मि 


i 


उत्पत्ति करने वालों में 
कामदेव 

हूँ । 

और 

सांपों में 

वासुकि {सांपों का 
राजा 

हूँ 1 


अनन्तःछ्चास्मि नागानां वरुणो यादसामहम्‌ । 
पितृणामर्यमा चास्मि यमः संयम तामह ॥२8॥। 


नागानाम्‌ 
अनन्तः 

च 

अस्मि 
यादसाम्‌ 
वरुण: 

अस्मि 
पितू.णाम्‌ च 


नागों में (मैं) 
शेषनाग 

ही 

हूं । 
जल-देवताओं में 


= वरुण-देवता 


हूँ । 
और पितरों में 


| 


अघमा 


(अस्ति) 


संयमताम्‌ 


यम: 


अस्मि 


अयमा नाम वाला 
पितरों का ईश्वर 


हे । 


शासन करने वालों में 


यमराज (मैं ही तो ) 


हूं । 


प्रह लादश्चास्मि दैत्यानां काल: कलयतापहम्‌ । 
मृगाणां च मृगेन्द्रोऽहं वेनतैयश्व पक्षिणाम्‌ ॥३०॥ 


१. वसिष्ठस्य कामधेनु. । 


- अपत्यजनयिता कन्दर्पः कामोऽहम्‌ । 


- शेष इत्यर्थः, 


२ 

३ 

४. जलदेवतानां मध्ये, दुष्टनिग्रहं कुवेंतां मध्ये । 
५, यमो5हमत्यर्थ: । 


श्री मद्भुगवद्गतार्थ॑संग्रह: 


मृगाणाम 
च 


सृ गेन्द्रः 

च्च 
पक्षिणाम्‌ 
वनतेय: 
असम्‌ 
(अस्मि) 


| 


[अध्यायः १०] 


और 
पशुओं में 


मृगराज (सिंह), 


न्न तथा 


= पंखियों में 


गरुड़ 
मैं (ही) 
हूं । 


शस्त्रभृतामहम्‌ । 


झधाणां मकरश्चास्मि स्रोतसामस्मि जाह नवी ॥३१॥ 


झषाणाम्‌ 
च 

मकर: 
अस्मि 


स्रोतसाम 


| जाह्नवी 


२७० 
अहम्‌ = मैं 
दैत्यानाम्‌ = राक्ष्तौं में 
च = तो 
प्रह्लाद = प्रह्लाद (भक्त) 
अस्मि == हुं। 
कलयताम्‌ = गिनती करने बालों में 
कालः = समय 
(अस्मि) नै, हुँ । 

पवनः पवध्तामस्मि रामः 
पवताम्‌ = पवित्र करने वालों में 
अहम्‌ = मैं 
पवनः = वायु 
अस्मि न्न हूं। 
शस्त्रभृताम्‌ = शस्त्र धारण करने 

वालों में 

अहम्‌ == मैं 
रामः = दशरथ का पुत्र राम 


हृं। 


अस्मि 


मछलियों में 
भी 
मगरमच्छ 


हूं । (तथा) 


- नदियों में (मैं) 


गंगा 


हुँ । 


सर्गाणामादिरन्तशच मध्यं चैवाहमर्जुन । 
अध्यात्मविद्या विद्यानां वादः प्रवदतामहम्‌ ॥३२।। 


१. पावनकतं_णांमध्ये । 


२. दाशरथिरित्यर्थं` । 


अध्याय: १०] 
अजुन 
सर्गाणाम्‌ 
आदिः 


अक्षराणाम्‌ 


सामासिकस्य 
हम्ह 


अस्मि 


अक्षय: 


| 


== और 


भाषाटोकोषेतः 

= हे अर्जुन ! वेद्यानाम्‌ 
सृष्टियों का र 
प्रारम्भ, विद्या 
अन्त (अस्मि) 

प्रवदताम्‌ 

मध्य 
री (ब) 
मैं वादः 
ही हू (तथा) 


२७१ 


(सभी) विद्याओं में 


आत्मा को जतलाने 


` वाली ब्रह्मा-विद्या 


हुं । (तथा) 


वाद-विवाद करने वालों 
का 


भी 


(युक्ति-संगत) तकं (मैं 
ही हू ।) 


अक्षराणामकारोऽस्मि इन्द' सामासिकस्य च । 
अहमेवाक्षयः कालो धाताहं विश्वतोमुखः ॥1३३॥ 


नष्ट न होते वाले अक्षरों 
मैं 


(सभी में 
अकार, 


व्यापक) 


और 
समासों में 


द्रूद्व नाम वाला 


समास 
हूँ । 


नाश न होने वाला 


१. 'सामासिकस्य'--तत्पुरुषबहुब्री ह्यादे: समाससमूहस्य मध्ये 
धिकरणुबचत्त्वादिता च हन्दस्पप्राधात्यम्‌ । 


काल: 

अहम्‌ 

एब 
विश्वतोमुख: 


घाता 


च 
अहम्‌ 
एव 


अस्मि 


काल (भी) 
पे 

ही हूँ । 
विश्व-रूप 


सब को धारण करने 
वाला 


भी 


मै 


< ही 


हूं । 


सकलपदार्थं प्राधान्येन युगपद- 


२७२ श्री मद्भगवद्‌गी ताथं संग्रहः [अघ्यायः १० | 
मृत्युः स वहरश्चाहमुःद्भवश्च भविष्यताम्‌ । 
"कीतिः श्रीर्वाक्‌ च नारीणां स्मृतिर्मेधा धृति. क्षमाः ३४॥ 
सर्व हरः = सब का नाश करने | (अहम्‌ एव) मैं ही हूं 
वाला (अहम्‌) मैं 
सत्य! = मृत्यु नारीणाम्‌ स्त्रियों में 
गो न कीतिः कीति, 
अहम्‌ शरीः लक्ष्मी, 
(अस्मि) = हूं। वाक्‌ वाणि, 
स्मृतिः स्मृति (स्मरण-शक्ति, 
य्‌ = और मेधा सुक्ष्म, प्रखर बुद्धि, 
भबिष्यताम्‌ = आगे होने वालों की घृतिः धेयं 
क्षमा ] और 
उद्धवः = उत्पत्ति का कारण | च॒ ५ क्षमा (मैं ही) 
(भी) अस्मि | हूं ।' 
बृहत्साम तथा साम्नां गायत्री छन्दसामहम्‌ । 
मासानां मार्गशीर्षोह्हमृतूनां कुसुमा कर: ॥।३५॥। 
तथा == और मासानाम्‌ = महीनों में 
नाम्नि == गाते योग्य श्रुतियो में मागेशोषं: = मगर का महीना 
रि (भौर) 
बहत्साम्‌] = बृहत्साम नामक श्रुति ऋतुनाम्‌ ऋतुओं में, 
(और) कुसुमाकरः फूलों का खजाना बसन्त 
छन्दसाम्‌ = छन्दो में (तो) ऋतु 
गायत्री = गायत्री छन्द (च) = भी 
अहम्‌ = मैं 
अहम्‌ = मैं 
08 | ह ही 
(एब) = हीहूं। अस्मि) न 
१. सर्वं हरतीति सर्वहरः । 
२. नारीणां मध्ये कीर्त्यादिक्षमान्ता देवताः स्त्रियोऽह॑मित्यर्थः । 
३. सामवेदे यानि सामानि रथन्तरादीनि, तेषां मध्ये बृहत्सामाहम्‌ । 
४. चतुविशत्यक्ष रा । 


प्र, वसन्तः । 


[अध्यायः १०] 


भाषाटी को पेत; 


२७२ 


यतं छलयतामस्मि तेजस्तेजस्विनामहम्‌ । 
जयोऽस्मि व्यव'सायोइस्मि सत्त्वं सकत्ववतामहम्‌ ॥३६॥ 


छलयताम्‌ 
अहम्‌ == 
द्यूतम्‌ 
अस्मि 


तेजस्विनाम्‌ = 
अहम्‌ न्ट्र 
तेजः == 


: हूं। 


= जीतने बालों में 


= छल करने वालों में 


मै 


= जुवा 
— हँ । 


तेजस्वियो में 
मैं 
तेज, ओज 


और 
मैं 


जयः 


(व्यवसायिनाम्‌) 


व्यवसायः 
सस्ववताम्‌ 
च 


सत्वम्‌ 


| 


अस्मि 


बिजय (हूं) 

व्यापार करने वालों में 
उद्योग (हुँ) (तथा) 
सात्त्विक पुरुषों में 


वृष्णीनां वासुदेवोऽस्मि पाण्डवानां धनञ्जयः । 
मुनीनामप्यहं व्यासः कवीनामुःशन। कविः ।।३७॥। 


वृष्णीनाम्‌ नच 
वासुदेव: तर 
(अहम्‌ एब) = 
अस्मि न्न 
पांडवानाम्‌ = 
धनञ्जयः ऱ्य 


(अस्मि) = 


~ 


१, उद्योग इत्यर्थः 


वृष्णि बंश वालों में 
वसुदेव का सन्तान कृष्ण 
मैं ही 

हुँ । 

पाँडबो में 


अर्जुन 


हुँ। 


मुनीनाम्‌ 


| अपि 


अहम्‌ 


। व्यास: 


(अस्मि) 
कवीनाम्‌ 


उशना 
कविः 


२, 'कबीनां--तच्वज्ञानां मध्ये उशना शुक्ोऽहम । 


मुनियों में 

भी 

मै 

व्यास मुनीश्वर 
हूँ। (और) 
तत्त्व-ज्ञानियों में 


i शुक्र 


देवता (हूँ 1) 


२७४ श्रीमद्भववद्गोताथेसंग्र हः [अध्याप; १०] 
दण्डी दमयतामस्मि नोतिरस्मि जिंगोष'तामू । 
मौनं चेवास्मि गुह्यानां ज्ञानं ज्ञानवतामहम्‌ ॥३८॥ 
(अहम्‌) = मैं गुह्यानाम्‌ = छिपाने योग्य प्रसंगो में 
et क र्ने । 
दमयताम्‌ कय न क्‌ ते =. चुप रहने की नीति, 
दण्ड; = दण्ड देने की शक्ति | ह 
अस्मि न्न हूँ) | अस्मि = हूँ (और) 
जिगीषताम्‌ = जीत चाहने वालों कौ ` ज्ञानवताम्‌ = ज्ञानवानों का 
1 
नीतः == नीति (भी) ज्ञानम्‌ EE 
(अहम्‌) क्ये 
है अहम्‌ र 
अस्मि = हूँ 
च व और (एब) = हीहुँ। 
यच्चापि सर्वभूतानां बीजं तदहमर्जुन । 
न तदस्ति विना यत्स्यान्मया भूतं चराचरम्‌ ॥३६॥। 
अर्जुन ¬ हे अर्जुन ! चर-अचरम्‌ = जड़ तथा चेतन (कोई 
थत्‌ च = जो भी कुछ भी) 
सर्व-भूतानाम्‌ = सभी प्राणियों की | अम 25 खि 
बीजम्‌ = (उत्पत्ति) का कारण है | ` ` द 
६ न > नत हीं 
तद्वत्‌ = बह्‌ 
अपि “> भी हा Er 
अहम्‌ = सैं यत्‌ == जो 
एव = ही (हूँ) मया = मेरे 
(यतः) = कयोंकि (ऐसा) बिना == बिना (रह) 
तत्‌ = वह स्यात्‌ = पाये 


१, जेतुमिच्छताम्‌ । 


२. सिद्धमेवार्थ व्यतिरेकमुखेनाहू--'त तदस्तीति'->मत्भिव्तं चरमचरं वा यद्वस्तु स्यात्तज्ज- 
गत्त्रयेषपि नास्ती त्यर्थः । 


[अध्यायः १०] भाषाटीकोपेतः २७३ 


नान्तो$स्ति मम दिव्यानां विभूतोनां परन्तप । 
एष तुद्द शत: प्रोक्तो विभूतेविस्तरो मया ॥४०॥। 


परंतप = हे अर्जुन ! तत = तो 
कसं = मेरी मया = मैंने (अपनी) 
दिव्यानाम्‌ = अलौकिक विभूतेः = विभूतियों का 
बिभूतीनाम्‌ = विभूतियों का विस्तरः = विस्तार 
अन्तः जळ जिती हे ( दिखाने 
उद्देशतः = (झलक दिखाने के) 
"न नही 

है! है उद्देश से थोडे मे) 
अस्ति के 

है प्रोक्तः = [तुम्हारे लिए) कहा 
एष = यह है ] 


यद्यद्विभूतिमत्सत्त्व श्रोम'दुजितमेव वा । 
तत्तदेवावगच्छ त्वं मम तेजोंशसँभवम्‌ ॥४१॥। 


यत्‌-यत्‌ जो-जो जितनी तत्‌-तत्‌ = उस-उस को 
एव == भी त्वम्‌ न्स तुम 

त्रिभूतिमत्‌ न विभूति सम = मेरे 

श्रीमत्‌ = शोभा-युक्त तेज्ञः-अंशः = तेज के अंश-कण से 
द्वा न संभवम्‌ = उत्पन्न हुआ 
अजितम्‌ = उत्कृष्ट एच = ही 

सत्वम्‌ == वस्तु है अवगच्छ = समझो । 


अथवा बहुनेतेन कि ज्ञानेन तवार्जुन । 
विष्टभ्याहमिदं कृत्स्तमेकांशेन जगत्स्थितः ॥४२॥ 


१. 'श्री:-- लक्ष्मी: संपत्‌ शोभा कान्तिर्वा, तया युक्तं, तथा ऊजितम्‌ बलातिशयेन यूवत- 
मित्यथं । 

* अहमिति च सर्वत्रात्र पारमाथिकमेव प्रकाशविमर्शरूपमुकतम्‌, न तु मायीयं चतुर्भुजादि,-- 
“स्थावराणां हिमालयोऽहम्‌ "इत्यादेः प्रत्यक्षादेविरोधादिति । इति आचार्यपादैरैव 


प्रत्य भिज्ञाविवृतिविरमाशिन्याम्‌ । 


२७६ श्रीमदभगवद्गीतार्थस ग्रह: [अध्याय १७ 1 
१० आ. 


अर्जुन = है अर्जुन ! अहम्‌ = मैं 
अथवा = अस्तु, इदम्‌ = इस 
एतेन = इतना कृत्स्नम्‌ == समूचे 
बहुना = बहुत जगत्‌ = जगत्‌ को (अपने) 
ज्ञानेन = जानने से DR 
न एक-अंशेन = एक अंश मात्र से ही 
तब = तुम्हारा (तुम्हे) 
विष्टभ्यः = टिकाए हुए 

किम्‌ = {प्रयोजन ही) क्या Re 

है? स्थितः न्या हूँ 


'अहमात्मा इत्यनेन व्यवच्छेदं निवारयति; अन्यथा 'स्थावराणां हिमालय" इत्यादि- 
वाक्येषु हिमालय एव भगवान्नान्यः इति व्यवच्छेदेन निविभागत्वाभावात्‌ ब्रह्मदर्शनं खण्डितः 
भविष्यत्‌ । यतो यस्याखण्डाका रव्याप्तिस्तथा चेतसि नोपारोहति, तां च जिज्ञासति तस्यायमुप- 
देशग्रन्थ: । तथाहि । उपसंहारे भेद।भेदवादं - यद्यद्विभूतिमत्पत्त्वम्‌' इत्यनेनामिधाय, १९चात 


भेढमेवोपसंहरति -- 


अथवा बहुनेतेनः'" ` `` ` 


विष्टभ्याहम्‌ ` एकांशेन जपत्स्थितः' ॥। 


इति । उक्तं हि-- 


"पादोऽस्य विश्वा भू णनि त्रिवादस्यासूत दिवि'। इति। प्रजानां सृष्टि हेतुः सर्वमिदं 
भगवत्तस्वमेव तेस्तेविचित्रै रूपैर्भाव्यमानं सकलस्थ विषयतां यातीति शिवम ॥४२॥ 


अहमात्मा, --मैं आत्मा हँ--इस कथन से भगवान्‌ (अन्य पदार्थो से) अपने स्वरूप 
की बिलगता को दूर करते हैं। यदि यही बात होगी तो स्थावराणां हिमालय.' पर्वतो में, 
हिमालय हँ--ऐसे अनेक वाक्यों से तो हिमालय आदि ही भगवान्‌ माने जाते | इस प्रकार 
का व्यवच्छेद होने से तो विभाग-रहित भगवान्‌ के स्वरूप का अभाव होता और अद्वैतरूप 
ब्रह्म-न्नान खण्डित बनता । या यों कहें कि विभाग-रहित भगवान्‌ का न होना, ऐसा जो 
निश्चय है, इससे तो ब्रह्म दर्शन का होना भी अपूर्ण होता । भगवान्‌ ने तो यह वाक्य इस 
अभिप्राय से कहे हैं कि जिन व्यक्तियों को ईश्वर की विश्व-व्याप्ति पलले नहीं पड़ती, उन की 
जिज्ञासा को शाँत करने के लिए ही यह भिन्तता-पूर्ण भगवत्‌ कथन का उपदेश कहा है । 
इसको और भी खोलते हें -इस अध्याय के अन्त में व्यवच्छेद रूप भेदाभेदवाद को 'यद्यद्रि- 
भूतिमत्सत्त्वम' --जितनी भी काँति-युबत और शवित-युक्त वस्तुएँ हैं--यह कथन तो इसी 


[अध्यायः १०] भाषाटीकोपेतः- २७७ 


इलोक से जतलाते हैं । अन्त में विभाग-रहित अभेदवाद को ही निम्न श्लोक से सिद्ध करते 
हुँ--'अथवा बहुनैतेन" '**** बिष्टभ्यामहम्‌ ' `` एकांशेन जगत्स्थितः' । 


या हे अर्जुन ! तुम्हें बहुत जानने से क्या ? (इतना ही जान लो कि) मैं हो सब जगह 
व्याप रहा हूँ ओर मेरे एक कण-मात्र से ही यह सभी जगत्‌ ठहरा है । कहा भी है ~ 


'यह जगत्‌ तो उस ईश्वर का एक चरण है और उसके अन्य तीन अमृत-पूर्ण चरण तो 
स्वर्ग में ही उहरे हैं आदि ।' 


यह सभी जयत्‌ भगवान्‌ का स्वरूप है और (वहो) प्रजाओं की सृष्टि का कारण बना 
हुआ है तथा उन अनेकानेक विचित्रताओं से सुन्दर बना हुआ, सभों के भोग का आस्पद बना 
है । इस प्रकार शिव ही ठहरा है । 


अन्न संग्रह श्‍लोक: । 
इच्छाया मिन्द्रिये वापि यदेवायाति गोचरम्‌ । 
हटाद्विलापयस्तत्तत्प्रशान्त ब्रह्म भावयेत्‌ ॥१०॥ 
सार-इलोक 


जो भी विषय, दृष्टि-पथ में आये वह भले ही संकल्प में या इन्द्रिय में ही क्यों न 
ठहरा हो, उसे प्रयत्न-पूर्वक लीन करते हुए संकल्प-विकल्प से रहित ब्रह्मा की ही भावना 
करनी चाहिए । 


इति श्रीमहामाहेश्वराचार्यवर्याभि नवगुप्तपादविरचिते. श्रीमज्भगवदगोतार्थसंग्रहै 
(विभूतियोगोनाम) दशमोऽध्यायः 1१०।। 


श्री महामाहेश्वर आचार्य अभिनवगुप्तपाद द्वारा रचित 
'गीतार्थसंग्रह' का (विभूतियोग नाम का) 
दसबाँ अध्याय समाप्त हुआ । 


२७८ श्रीम दूस गव द्‌ गीतार्थसंग्रह: [बध्यायः ११| 


अथ 
एकादशोऽध्यायः 
समनन्तरेणाध्यायेन य एवाथ उक्तस्तमेव प्रत्यक्षीकर्तुमर्जुन: प्‌'च्छति । यो ह्य पदेशः 


क्रमेणार्थाऽवगतः, स एव प्रत्यक्षसंबिदोपारुह्णमाणः स्फूटी भवति । तदर्थमेवेमे उक्तीप्रत्युक्ती 
उच्येते । 


जो विषय, पिछली अध्याय (दसवीं अध्याय) में कहा गया, उसी को स्फुट रूप हे 
देखने के लिए अर्जुन पूछते हैं । जो भी उपदेश रूप में अर्थ (अर्जुन ने) जाना है, बह्‌ संविद 
की पकड़ में आकर हो स्फुट बन जाता है । इसी प्रयोजन से प्रश्न तथा उत्तर का रूप देकर 
इस अध्याय का प्रारम्भ किया गया है । 


ग्रजुन उवाच 


मदनुग्रहाय परमं गुह्यममध्यात्मसंज्ञितम्‌ । 
यस्वयोक्तं वचस्तेन मोहोऽयं विगतो मम ॥ १॥ 


अ्रज न बोले 

त्वया = आपने वचः == उपदेश 
यत्‌ __ जो उक्तम्‌ = कहा है 

तेन = उससे 

- गय = मेरे लिए 

मदनुग्रह मम = मेरा 
परमम्‌ = बहुत ही अम्‌ = यह 
गुहाम्‌ = रहस्यमय मोहः ड अशात में 

बिगत: = पूर्ण रूप में दूर हो गया 
अध्यात्म-संज्ञितम्‌ == अध्यात्म-विषथक है । 


भवाप्ययौ हि भूतानां श्रुतौ विस्तरतो मया । 
त्वत्तः कमलपत्राक्ष माहात्म्यमपि चाव्ययम्‌ ॥२॥ 


१. पृच्छती त्यनन्तरं 'स एव चायमुद्यमः' इत्यधिकः क० पाठः। 


[अध्याय: ११] 


कमल-पत्र-अक्ष 


मया 
भूतानाम्‌ 


भव-अप्यधो 
हि 
त्वत्तः 


पुरुषोत्तम्‌ 


स्वम्‌ 
आत्मानम्‌ 
परमेश्वरम्‌ 
यथा 

आत्य 


एतत्‌ 


भाषाटीकोपेत: 


२७६ 
= हे कमल के समान तेत्रो | विस्तरत: = पूर्ण रूप में 
वाले कृष्ण ! है 
-. मैंने श्र्‌्तौ सुने हैं (तथा) 
= प्राणियों की अव्ययम्‌ = तात्त्विक (सनातन) 
= उत्पत्ति और प्रलय माहात्स्पम्‌ रू बढाईको 
= तो अधि च = भो तो (आप से सुना 
= आप से है) 
एवमेतद्यथात्थ त्वमात्मानं परमेश्वरम्‌ । 
द्रष्टमिच्छाम्यहं रूपसँश्वरं पुरुषोत्तम 11३1 
== हे पुरुषों में श्रेष्ठ | एवम = इस रीति से 
कृष्ण | 
(एव) = ठीकहीहै 
न अहम्‌ मैं तो (इस समय आप 
= अपने को के) 
न परमेश्वर ऐश्वरम्‌ = ईश्वरीय (विराट) 
> रूपम्‌ == रूप को (प्रत्यक्ष) 
= समझते हैं दरष्टुस्‌ - देखना 
= यह तो इच्छामि = चाहता हु । 
मन्यसे यदि तच्छक्यं मया द्रष्टुमिति प्रभो । 


यो गीश्वर ततो मे त्वं दर्शयात्मानमव्ययम्‌ ॥४।। 


अगर 

बह्‌ आपका ऐश्वर्य ठीक 
ठीक 

मैं 

देख 

पाऊगा 

ऐसा (आप) 


= मानते हैं तो 


योगीश्वर 


त्ब 
अक्ययम्‌ 


आत्मानम, 


नने 


दशय 


= हे योगियों में श्रेष्ठ 
कृष्ण ! 
= आप (अपना) 
== अविनाशी 
== स्वरूप 
= (प्रत्यक्ष) दिखाइये । 


१. सहजसिद्धनिरतिशयथोगत्वात्प्रयत्नसाध्ययोगार्ना सवेषां योग्यन्तराणां प्रभो । 


२८० श्रीमद्भगवद्गौीतासंग्र ह [अध्यायः ११] 
श्री भगवानुवाच 


पश्य भे पार्थ रूपाणि शतशोऽथ सहस्रशः । 
नानाविधानि दिव्यानि नानावर्णाकृतीनि च ॥५॥ 


भगवान बोले 
पाथं = है अर्जुन ! नाना-वर्ण-आकृतीनि=- भिन्न-भिन्न आकृति 
मे = मेरे बलि 
शतशः = सैंकड़ों दिव्यानि ) और 
भथ _ तथा चे _ अलौकिक 
धहखशः = हजारों रूपाणि = रूपों को 
नाना-विधानि = अनेक प्रकार के प्झ्य = देखो । 


पश्यादित्यान्वसूर्रुद्रानश्विकौ मरुतस्तथा । 
बहुन्यदृष्टपूर्वाणि पक्याश्चर्याणि पाण्डव ॥६॥ 


पाण्डव == हैं अर्जुन ! तथा == और 
आदित्यान्‌ = (अदिति के बारह) 
आदित्यो को हान नक आह 
चुन ऋ) बसश क अदृष्ट-पूर्वानि = (ऐसे रूप) जिनको 
सेद्रान्‌ = (ग्यारह) रुद्रों को FERS PON 
अदिवनो == (दोनों) अश्विनी i 
कुमारों को है । (ऐसे) 
¢ == [उनच्चा -गणों 
छि EN ७28 आश्चर्याणि == अचम्भे में डालने वाले 
रूपों को (भो) 
पश्य = (मेरे विराट्-स्वरूप में) 
देखो । पइ्य == देखो । 


इहैकस्थं जगत्कृत्स्नं पश्याद्य सचरारम्‌ । 
मम देहे गुडाकेश यच्चाव्यद्‌ द्रष्टुमिच्छसि ॥॥७॥ 


"५४022 अ- क 
oo 


[अध्यायः ११] भाषाटोकोपेतः 


गुडाका-ईश = हे उनीदेपन को जीतने | जगत्‌ 
वाले अर्जुन ! अन्यत्‌ 
अद्य == अब च 
मस = मेरे (विराट्‌) यत्‌ 
० रमे ह्ष्ट्स. 
बहे = शरोर इच्छसि 
एकस्थम. = ही ठहरे हुए (तत्‌) 
सचर-अचरम = जड़-चेतन सहित 
कृत्स्नम = सभी पश्य 


~ 


भाम्‌ = मुझे दिव्यम्‌ 
तु == तो (तुम) चक्ष्‌: 
अनेन = इन 
स्व-चक्ष था = अपने भौतिक नेत्रों से हालि 
एव ला ही भे 
ष्टु ) __ नही देख ऐश्वरम 
न शक्यसे _ पाओगे हे 
अतः = इसी लिए (मैं) हसः 
ते तुम्हे पश्य 
संजय उवाच 


२६₹ 


जगत्‌ को (तथा) 

और 

भी 

जो (कुछ) 

देखना 

चाहते हो 

उसे भी (इसी विराट्‌ 
रूप में) 


= देखो । 
नतु मां शक्यसे द्रष्टुमनेनेव' स्वचक्षुषा । 
दिव्यं ददामि ते चक्षुः पश्य मे रूपमैश्वरम्‌ ॥।=।। 


अलौकिक (ज्ञात) 
नेत्र 

देता हूं (जिससे तुम) 
मेरे 

प्रभावशाली 

रूप को 

देखो । 


एवमुक्त्वा ततो राजन्‌ महायोगीश्वरो हरि: । 
दर्शयामास पार्थाय परमं रूपमँश्वरम्‌ 1181 


संजय बोले 
राजन्‌ = है धृतराष्ट्र ¦ | ततः 
महा-योगीइवरः = महान्‌ योगियों के | पार्थाय 
ईश्वर ! | परमम, 
हरिः = भगवान्‌ ने ऐश्वरम_ 
एवम, = इस प्रकार रूपम्‌ 
उक्त्वा त कहकर | दर्शयासास 


१. अनेन प्राकृतेन चर्ममयेन चक्षुषा न द्रष्टुं शक्नो षीत्यर्थः । 


उसके बाद 
अर्जुन को 
अति उच्च 
ऐश्वयं-पूर्ण 
रूप 
दिखाया । 


२८२ 


अनेक-वक्त्र- 
नयनम 


अनेक-अद्‌भुत- ) 
दशनम. 


अनेक दिव्य- ) 
आभरणम, 


दिव्य-अनेक 
उद्यत-आयुधम_ 


दिव्य-भाला- 
अम्बरधरम 


विवि-सूर्य- ? 
सहस्रस्य 


युगपत्‌ 
उत्थिता 
भाः 
यदि 
भवेत्‌ 


श्रीमद्भगवदगीतार्थसंग्रह: [अध्याय: ११| 
अनेकवक्त्रनयनभनेका-जू तदर्शनम्‌ 
अनेकदिव्याभरणं दिव्या नेकोद्यतायुधम्‌ ॥ १०॥ 
दिव्यमालाम्बरधरं दिव्यगन्धानुलेपनम्‌ । 
सवश्चियेमय॑ देवमनन्तं विश्वतोमुखम्‌ ॥११॥ 


= अनेक मुख और नेत्रों, दिव्य-गंध- दिव्य सुगन्धि इतर का 
वाले, अनुलेषनम्‌ लेप किए हुए, 
` अनगिनत रूप वाले, | सर्व-आश्चर्य ) _ सब प्रकार के आश्चर्य 
मयम्‌ _ वाले 
मकी jo ही अलौकिक हु 
भूषणों को पहने हुए, विश्वतो-मुखम्‌ = विराट्-स्वरूप 
) _.. अनेक प्रकार 1 के | अनन्तम्‌ = सीमा-रहित, 
अद्भूत शस्त्रं को 
(हाथों में) उठाए हुए | देवम्‌ = देव रूप बने हुए 
(भगवान्‌ कृष्ण) को 
__ दिव्य माला और वस्त्रो 
_ को धारण किए हुए, (अप्यत) = अर्जुन ने देखा । 
दिवि सूर्यसहस्रस्य भवेद्यृगपदुत्थिता । 


यदि भाः सदृशी सा स्याद्भासस्तस्य महात्मनः ॥१२॥ 


और हे राजन्‌) 


_ आकाश में हजारों सूर्य | सा तन वह 

के तस्य = उस 
ना ए 

2003 महात्मन: = विश्वाकार परमात्सा के 
= उदय होने से 

भास: -- प्रकाश के 

= प्रकाश 
= यदि सदृशो “= तुल्य 
= संभव हो (तब कहीं) स्यात्‌ = हो सकता है । 


१. दिव्यानि--प्रचण्डप्रकाशवन्त्यनेकान्युद्यतानि चक्रगदाद्यायुधानि यत्र तद्दव्यानेकोद्यतायुधं 
रूपमित्यर्थः । 


[अध्यायः ११] 


वाण्डवः 
तवा 
अनेकधा 
प्र-विभक्तम्‌ 
कुत्स्तस्‌ 


जगत्‌ 


शाषाटीकोपेतः २८३ 


तत्रैकस्थं जगत्कृत्स्नं प्रविभक्तमनेकधा । 
अपश्यद्द वदेवस्य शरीरे पाण्डवस्तदा ॥१३॥। 


== अर्जुन ने तत्र = उन 

= उस समय देवदेवस्य = देवों के भी देव भगवान्‌ 
= अनेक रूपों में | कृष्ण के 

_- भली-भाँति बटे हुए शरीरे = शरीर में 

= समूचे (सभी) एकस्थम्‌ = इकट्ठे ही 

== विशव को, अपश्यत्‌ = देखा! 


ततः स॒ विस्मयाविष्टो हृष्टरोमा धनञ्जयः । 
प्रणम्य शिरसा देवं कृताञ्जलिरभाषत ॥१४॥ 


ह | देवम्‌ म्न विश्व-हुप भगवान्‌ कृष्ण 
च्= बह को 
>. अचम्भे में पड़े हुए शिरता = सिरसे 
हि | प्रणम्य == प्रणाम करके 
= हर्षसे रोमांचित बने 
हुए कृत-अन्जतिः = हाथ जोड़ कर (यह) 
= अर्जुन, अभाषत = बोले। 
अज न उवाच 


पञ्यामि देवांस्तव देव देहे 
सर्वास्तथा भूतविशेषसङ घान्‌ । 
ब्रह्माणमीशं कमलासनस्थ 
मृषींस्च सर्वानुर गांश्च दीप्तान्‌ ॥१५॥ 


१. नारदसनकादीन्‌ । 
२. शेषवासुक्यादीन्‌ । 


रद श्रीमद्भगव दगाताथेसंग्रहः [अध्याय: ११] 


अज न बोला 
बेच == है देवता कमल-आसन- ) _ केमल के आसन पर 
स्थम्‌ बैठे हुए 
तब = आप के ब्रह्माणम्‌ = ब्रह्मा जी को; 
हि ईशम्‌ = महादेव को 
देहे = शरीर में र ५3. और 
सर्वात्‌ = सभी 
सर्वान्‌ = सभी 
ऋषीन्‌ = (नारद सनक आदि) 
देवान्‌ = देवताओं को ऋषियों को 
ने च = तथा 
तशा ह 00 उरगान्‌ = सांपों को 
भूत विशेष- ) __ अनेक भूतों के झुण्डों को | बीप्तान्‌ ता जगमगाते 
संघान्‌ ) _ (ओर) पद्यापि = देखता हूं। 
अनेकबाहूदरवकत्रने त्र 
पश्यामि त्वां सर्वतोऽनन्तरूपम्‌ । 
नान्तं न मध्यं न पुनस्तवादि 
पश्यामि विश्वेश्वर विश्वरूप ।। १६।॥ 
बिश्व-ईश्बर म हे सभी जगत्‌ के ईश्वर! | अनन्त-रूपम्‌ -- अनेकों स्वरूपों वाला 
चिषश्र-रूप =` हे जगत्‌ रूप ! पश्यामि == (प्रत्यक्ष) देखता हू । 
ला न (हि) = (किन्तु) नही 
(अहम्‌) हड तब = आप के स्वरूप का, 
त्वाम्‌ = आपको अनन्तम्‌ == अत्त 
नेक बहुत से हाथ, पेट, मुख र सक 
ज्‌ -बाह- २ ३ टः ध्य 
हर ) = और नेत्रो वाला (तथा) | मध्यम == मध्य (और) 
नेत्रम्‌ न पुनः = सही 
आदिम्‌ = प्रारम्भ को 
सर्वतः = सब ओर से पश्यामि == देखता हूँ! 


किरीटिनं गदिनं चक्रिणं च 
तेजोराशि सवतो दीप्तिमन्तम्‌ । 


[अध्याय: ११] 


त्वाम्‌ 
किरीटिनम्‌ 
गदिनम्‌ 


चक्रिणम्‌ च 


सर्वतः 


दीप्तिमन्तम्‌ 


त्बम्‌ 
वेदितव्यम्‌ 
परमम्‌ 
अक्षरम 


त्वम, 
अस्य 
विश्वस्य 
परम 
निधानम_ 


त्वम्‌ 
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पश्यामि त्वां दुनिरीक्ष समनन्ता 


द्वीप्तानलाकंद्युतिमप्रमेयम ॥। १७।। 
= भाप को (मैं) | तेज-राऱमि => तेज-पुंज 

अग्मेयम्‌ == मेन वाणि आदि से 
= मुकट लगाए हुए अगोचर-त दिखाई देते 


बाले (तथा) 


= गदा को हाथ में लि! ॥ 
हु ह | दीप्त-अनल- ) __ चमकते हुए आग और 


= और सुदशन-चक्र धारण | अके-चुतिम्‌ सूरज की प्रभा से युक्‍त 
किए हुए | दु--निरीक्षत््‌ = जिसे देख पाना Fe 
- नहीं (ऐसे आप को) 
= सभी ओर से समन्तात्‌ == चारों ओर (विराज- 
मान्‌) 
= प्रकाशमान्‌ । पश्यामि = देखता हुं । 
त्वमक्षरं परमं वेदितव्यं 


त्वमस्य विश्वस्य परं निधानम्‌ । 
त्वमव्ययः सात्त्वत्धमेगोप्ता 
सनातनस्त्वं पुरुषो मतो मे ॥१८॥ 


= आप (तो) | सात्त्वतू-धर्म- \_ सत्तात्मक आत्म-धर्म 
= जानने योग्य, गोप्ता ) ___ को अपने में ही सुरक्षित 
= अति श्रेष्ठ, रखने से (सभी मार्गों 
= अविनाशी, परमात्मा | से विरले हैं) 

हैं (और) | अव्ययः = सदा रहते वाले 
= आप 
न्न इस | त्वम्‌ नक जात 
== जगत्‌ के सनातन: = सनातन 
ser पुरुषः = दिव्य पुरुष हैं (ऐसी) 
= आश्रय हैं। (इतना 

ही नहीं से = मेरी 
= आप (तो) सतः == धारणा है। 


२८६ श्रीमद्भगवदगीतार्थसंग्रह: (अध्याय: ११] 


सात्त्वतधसँगोप्तेति सत्‌--सत्यं--क्रियाज्ञानयोरूभयों रपि भेदाप्र तिभा!सात्मक, तथा 
सत्तात्मक प्रका श्ररूप तत्त्वं 'विद्यते येषांते -सात्त्वता: तेषां धर्म:--अनवरतग्रहणसंन्यासपरत्वा- 
त्यृष्टिसंहारविषय: सकलमार्गोत्तीण:; तं गोपायते । एतदेवात्राध्याये'रहस्यं प्रायशो देवीस्तोत्र- 
विवृतौ मया प्रकाशितम्‌ । तत्सहृदयैः सोपदेशे: स्वथमेवागम्यते, इति कि पुनः-पुनः स्फुटतर- 
प्रकाहनवाचालतया ॥। १८॥ 

सात्त्वतधमँगोप्ता' इस शब्द का विभाग-पूर्वक अर्थ यह है- क्रिया और ज्ञान, 
इन दोनों के मध्य में भेद का न दीखना सत्‌ अर्थात्‌ सत्य कहलाता है। जिन व्यक्तियों में 
किया और ज्ञाने को प्रकाशात्मक सत्ता विद्यमान्‌ हो वे सात्वत पुरुष कहलाते हैं। ऐसे 
साधकों का धर्म, संदा (विषयों को) स्वीकार करके उनका सुजन करना तथा विषयों को 
छोड़ कर उनका संहार करना ही हे । इस भाँति सभी मार्गों से यह सबसे श्रेष्ठ मार्ग है! 
जो साधक इस रहस्य मार्ग की रक्षा--अनुकरण करता है उसे सात्वत्‌-धर्म-गोप्ता कहते हैं । 
इस अध्याय के इसी रहस्य को मैंने 'देवी-स्तोत्र' नामक ग्रन्थ की टीका में खोला है। उस 
विषय को सहृदय, गुरु-उपदेश से सम्पन्न ज्ञानी जन, स्वयं बाँचें । अतः बही बात बार-बार 
दोहरा कर अधिक स्पष्ट करते की झक ही क्या ? ।१८। 


अनादिमध्यान्तमनन्तवीर्यं ८ 

मनन्तबाहुं शशिसूर्येनेत्रम्‌ । 
पइ्यामि त्वां दीप्तहृताशवकत्रं 
स्वतेजसा विश्वमिदं तपन्तम्‌ ॥१६॥ 


स्वाम्‌ = आप को (मैं) स्व-तेजसा == अपने (आत्मिक) प्रकाश 
अनादि-मध्य- ) _ आदि, अन्त और मध्य से 
अन्तम्‌  केबिना 
अनन्त-वीर्यम्‌ = अनन्त शक्ति वाले इवम्‌ = इस 
अनन्त-बाहुम्‌ = अनेकों हाथों वाले, 
शश्शि-सुर्य-नेत्रम्‌ = चन्द्रमा तथा सूर्य नेत्रं विश्वम्‌ = जगत्‌ को 
वाले, तपन्तम्‌ = तपाते हुए 

दर ए रि 

बक ) छ a रे पश्यामि == देखता हूं । 


१. प्रतिभासात्मकमित्यन्तरं “परमगुरौ महादेवे$पंणम्‌' इत्यधिकः पाठः क० खे० ग? 


पुस्तकेषु ! 
२. प्रकाशशीलं तत्त्वमिति क० पाठ; । ३. तद्वन्त इति ग० पाठ: | 


[भध्याय: ११] भाषाटीकोपेत: 


महात्मन्‌ 


इदम्‌ 
द्यावा-पृथिव्योः 
अन्तरम्‌ 

सर्वाः च 


दिशः 
त्वया 


एकेन 


हि 
ध्याप्तम्‌ 


अमी 
सुर-संघा 
त्बा 

हि 
विशन्ति 
केचित्‌ 


भौताः 


१, स्तुवन्ति । 


२५७ 
द्यावापृथिव्योरिदमन्तरं हि 
व्याप्तं त्वयेकेन दिशश्च सर्वाः । 
दृष्टवाद्ध त॑ रूपमिदं तवेद 
ग्लोकत्रयं प्रव्यथितं महात्मन्‌ ॥२०॥ 
= हे महान्‌ आत्म-रूप | तब _ आपके 
कृष्ण ! क्ष, 
हर ईष == ऐसे 
= स्टर्गे (ओर) पृथ्वी के 
= बीच का आकाश अद्भुतम्‌ = अलौकिक 
= तथा सभी 
ह. रूपम्‌ * रूप को 
== दिशायें 
= आप ने पल = देखकर 
= अकेले ही लोक-त्रयम्‌ न" तीनों लोक 
= तो प्रव्यथितम्‌ = बहुत ही हड़बड़ा उठे 
= व्याप ली हैं। हँ । 
अमी हि त्वा सुरसंड घा विशन्ति 
केचिद्धीताः प्राञ्जलयो गुण'न्ति । 
स्वस्तीति चोक्तवैव महर्घिसङ घाः 
स्तुवन्ति त्वां स्तुतिभिः पु'ष्कलाभिः ॥२१॥ 
== वे (सभौ) प्राञ्जलयः == हाथ जोड़े हुए 
= देवता- च स्तुति करते 
be गृणन्ति | हैं और 
आप में महषि-संधा: हृषियों की टोलियां 
स्वस्ति “कल्याण हो' 
कक इति = इस प्रकार 
= प्रवेश करते हैं (और) उक्त्वा एव : कहते ही जाते हैं (तथा) 
दा त्वाभ्‌ ` आप का 
FD पुष्कलाभिः (शब्द और अर्थों से) 
न: भयभीत होकर | परिपुष्ट 
| स्तुतिभिः == स्तुतियों से 
स्तु रन्ति = बखान करते हैँ । 


२. शब्दार्थपुष्टियुक्ताभिः । 


रषद 


= 


य 


रद्र-आदित्यः 


दुष्ट्वा लोकाः प्रव्य थितास्तथाहम्‌ ॥२३॥ 


१. 'ऊष्मभाजो हि पितरः? इति श्रवणात्‌ पितरः । 


२. प्रकषण व्यधिताः प्रव्यथिता --महाव्यथां प्राप्ताः । 


श्रीम दभगव दगीतार्थसंग्रहः [अध्यायः ११] 
रुद्रादित्या वसवो ये च साध्या 
विश्वेऽश्विनौ मरुतश्चोषम'पाइच । 
गन्धर्वयक्षासुरसिद्वसङ घा 
वीक्षन्ते त्वां विस्मिताश्च॑व सर्वे ॥२२॥ 
= जो गन्धब-यक्ष- गन्धर्व, यक्ष, राक्षस और 
_ (ग्यारह) रुद्र और | असुर-सिद्ध है =सिद्ध-गणों का समुदाय 
रि रि संघाः 
(बारह) सूर्य 
= और आठ वसुगण (ति) पि 
== साध्य-गण सर्वे ~= सभी 
= विश्व-देव (तथा) 
= अश्वनी कुमार नही 
= और विस्मिताः = अचम्भे से 
mS त्वाम्‌ = आप की ओर 
== तथा तक्षन्ते ते 
= गरम भन्न खाने बाले | ^" चः वत हे) 
पितृ-गण, 
रूपं महत्ते बहुवक्त्रनेत्रं 
महाबाहो बहुबाहूरुपादम्‌ । 
बहूदरं बहुदंष्ट्राकरालं 


[भध्यायः ११] 


महाबाहो 
ते 
बहु-वकत्र-नेत्रम्‌ 


बहु बाहु-उर- । 
पादम्‌ 


बहु-उदरम्‌ 


बहु-दंष्ट्रा- ) 
करालस्‌ 


विष्णो 
नभः-स्पृशम्‌ 
दीप्तम्‌ 
अनेक-वर्णम्‌ 


च्यात्त आननम्‌ 


दीप्त-विशाल- | 
नेत्रम्‌ 


त्वाम्‌ 


भाषाटीकोपेतः २८६ 

== है बड़ी भुजाओं वाले | महत्‌ = महान्‌ 
= आपके रूपम्‌ => रूप को 
= बहुत मुख और नेत्रों दृष्ट्वा = देख कर 

बाले (तथा) लोकाः == सभी लोक 
_ बहुत से बाहों, टांगों | श्रव्यथिताः = बहुत ही हडबडा 
. और पैरों वाले उठे हैं 
ज= अनेक पेटों वाले, तथा = और 
_ बहुत से भयंकर जबड़ों | अहम्‌ नजम 

वाले, (अपि) = भी दंग रह गया हूं । 
नभःस्पृशं - दीप्तमनेकवर्णं 


व्यात्ता'्ननं दीप्तविशालनेत्रम्‌ । 
दुष्ट्वा हि त्वां प्रव्यथितान्तरात्मा 
धृति न विन्दामि शमं च विष्णो ॥२४॥। 


== है विष्णु | दृष्ट्वा = देखकर 
=- आकाश को छूने वाले हि = तो 
= चमचमते ए प्रव्यथित- | __ अभ्दर ही अन्दर चकित 
= अनेक रूपों को धारण | अन्तरात्मा होकर 
किए हुए तथा ति धृतिम्‌ == धीरज 
== खोले हुए मुख बाले | ०» और 
(और) 
_ चमकीली बड़ी-बड़ी 000 क 
आंखों वाले न तन खो 
= आप के रूप को | विन्दामि = बैश हूं । 


दंष्ट्राकरालानि च ते मुखानि 
दुष्टूवैव कालानलसन्निभानि । 
दिशो नजानेन लभे चश्मे 
प्रसीद देवेश जगन्निवास ॥२९॥ 


कत 2 
१. विस्फारितान्याननानि यत्र तं व्यात्ताननम्‌ । 


२. सुखम्‌ । 


२६० 


जगत्‌-निवास 


ते 
दंष्ट्रा-करालानि 
च 


काल-अनल- 
सन्निभानि 


मुखानि 


दष्ट्वा 


अमी 

सर्वे 

एच 

धृतराष्ट्रस्य 
पुत्रा: 
अवनि-पाल-संच: 


सह 
भीष्म: 
द्रोण: 


श्रीमद्भगवदगीतार्थसंग्रह: 


८5 हे जगत्‌ रूप बने हुए 
भगवन्‌ ! 


आप के 
= भयंकर जबडों वाले 
= और 


प्रलय काल का अग्नि 
के समान 


= मुखों को 
= देखकर (मैं) 


लभे 
(अतः) 


प्रसीद 


अमी सर्वे धृतराष्ट्रस्य पुत्राः 
सर्वे सहैवावनिपालसङ घे: । 
भीष्मो द्रोणः सूतपुत्रस्तथासौ 


सहास्मदीयैरपि योधमुख्यैः ।।२६॥ 


= ये 
== सभी 
ही 


| 


= धृतराष्ट्र के 

पुत्र 

= पृथ्वी को पालने वाले 
राजाओं के झुंडों 


| 


= समेत 


== भीष्म-पितामह, 


= द्रोणाचार्य 


तथा 
असौ 


सुत्र-पुत्रः 
अस्मदीयेः 
अपि 
योध-मुख्येः 
सहं 


त्वां विशन्ति 


वक्त्राणि ते त्वरमाणा विशन्ति 
दंष्ट्राकरालानि भयानकानि | 


[अध्यायः ११} 


दिशाओं को 

नहीं 

देख पाता हू (ओर) 
सुख को 

भी 

तो 

नहीं 

प्राप्त कर पाता हूं । 
इसलिए (मेरी दयनीय 
दशा देख कर) 

पसीज जाइये । 


तथा 


यह 

कर्णे (और) 
हमारे पक्ष के 
भी 

प्रधान योधाओं 
सहित (सभी) 


आप में प्रबेश कर 


रहे हैं । 


[अध्यायः ११] 


ते 
दष्टा-करालानि 
भयानकानि 


वक्त्राणि 


त्वरमाणा: 


विहन्ति 


नानारूपे: 
पुरुषे क 
बाध्यमाना 
विविध: 
शस्त्र: 
कता 


यौघधिष्ठिरा 


भषाटीकोपेत: 

केचिद्विलग्ना दशनान्तरेषु 
सन्दृश्यन्त. चूणितैरुत्तमाजु: ॥२७॥ 
न आप के केचित्‌ त 
= बिकराल जबडों वाले चूत __ 
= भयानक उत्तम-अङ्कौः = 
= (विराट्‌ रूप) मुख में 
= शीघ्रता-फुर्ती से (वे | दश्ान-अन्तरेषु = 

सभी लोग) विलग्ना: स्स 
= चले ही जा रहे हैं संदृश्यन्ते 
नानारूपै: पुरुषै बाध्यमाना 
विशन्ति ते वक्त्रमचिन्त्यरूपम्‌ । 
यौधिष्ठिरा धार्त राष्ट्राष्च योधाः 
शस्त्रैः कृत्ता विविधैः सर्वं एव ॥२८॥ 
= अनेक आकृति वाले | चं ८ 
अती से | धातराष्ट्रा न 
== पीडित बने हुए (तथा) | ववद त 

अनेक प्रकार के | 

| ते क्र 

= हथियारों से FT 2 
न्‍+ छेदित बने हुए वक्त्रम ड 
= युधिष्ठर के बधुजन बिशन्ति == 
त्वत्तेजसा निहता नूनमेतै 
तथाहीमे त्वच्छरीरे प्रबिष्टाः । 
यथा नदीनां बहवोऽम्बुवेगाः 
समृद्रमेवाभिमुखा व्रजन्ति 1२९1 


कई तो 
पिसे हुए 
सिरों वाले 
(आप के) 


दांतों के बीच में 
फंसे हुए 


= दिखाई दे रहे हैं। 


और 
कौरवजन 
सभी हो 
आप के 
अलौकिक 
मुख में 
जा रहे हैं। 


२६२ 


यथा 
नदीनास्‌ 
बहुव: 
अ 
वेगाः 
समुद्रम्‌ 
एव 
अभिम्‌ खा 


ब्रजन्ति 


यथा 
पङ्काः 
प्रदीप्तम_ 
उ्वलनस_ 
समृद्ध-वेगाः 
विशन्ति 


तथाएव 
लोका: 
अपि 
नाशाय 


[अध्यायः ११] 


= वैसे ही 

= ये सभी (योधा) 
= आपके 

= (विराट्‌) शरीर में 
= चले ही जा रहे हैं 


(तथा) 


= असंदिग्ध रूप से 
= यै 


आप के 
प्रचंड तेज से 


= झुलस गए हैं। 


= आपके 

= मुखों में 

= अति वेग से, 
= प्रवेश करते हैं 
= भौर 

== आप के 

= ये 


श्रीमद भगव द्गीतार्थसंग्रहः 
= जैसे तथाही 
== नदियों के इमे 
== प्रबल त्क्रत्‌ 
~ जलका शरीरे 
प्रविष्टाः 
== बहाव, 
== समुद्र की ओर तत 
= ही एते 
= भागता हुआ त्बत्‌ 
तेजसा 
== जाता है निहता 
तथा तवामी नरलोकवीरा 
विशन्ति वक्त्राण्यभितो ज्वलन्ति । 
यथा प्रदीप्तं ज्वलनं पत ङ्गा 
विशन्ति नाशाय समृद्धवेगाः 
तर्थंब नाशाय विशन्ति लोकात 
स्तवापि वक्त्राणि समृद्धवेगाः ।।३०॥।। 
= जैसे तव 
= पतंगे-परवाने वक्त्राणि 
= धधकते हुए सम द्ध-वेगा: 
= प्रकाश में विशन्ति 
= अति वेग से - | तथा 
= प्रवेश करते हैं (और | तब 
शरीर को उसी में | अमी 


१. भीष्मादथ: । 


होम देते हैं) नर-लोक-वीराः 
= बैसे ही 
= यह सभी लोग अभितो 
= भी ज्वलन्ति 
— अपने को समाप्त करने | बक्त्राणि 
के लिए बिशच्ति 
२. शलभाः । 


= मनुष्यों में वीर 


(भीष्मपितामह आदि 
भी) 


= चारों ओर से 

== भभकते हुए 

== मुखों मे 

== प्रविष्ट हो रहे हैं । 


[अध्यायः ११] 
लेलिह्यसे ग्रस'मान: समन्ता 
हलोकान्समग्रान्वदनैज्वेलड्धि: 
तेजोभिरापूर्य जगत्समग्र 


भाषाटीकोपेतः 


भासस्तवोग्राः प्रतपन्ति विष्णो ॥३१॥ 
विष्णो = हे विष्णु के रूप में | लेलिह्यसे 
कृष्ण ! (आप तो) | तब न्न 
समग्रान्‌ = सभी उग्नाः न= 
ड गको भासः == 
लोकान्‌ == लोकों को समग्रम्‌, को 
ज्वर्लाद्धि: == प्रज्वलित जगत्‌ मस्ट 
वदने: = मुखों द्वारा तेजोनिः ट 
ग्रसमान: = निघलते हुए आपूर्य = 
समन्तात्‌ = सब ओर से प्रतपन्ति च्य 
आख्याहि मे को भवानुग्ररूपो 
नमोऽस्तुते देववर प्रसीद । 
विज्ञातुमिच्छामि भवन्तमाद्यं 
नहि प्रजानामि तव प्रवृत्तिम्‌ ॥३२॥ 
भवान्‌ र्= आप (अहम) प 
उग्र-रूपः == भयंकर रूप वाले भवन्तम, ८ 
कः = कौन हें । आशयम्‌, 
(इति) me विज्ञातुम्‌ & 
र I । इच्छामि = 
आल्याहि == कहिये | के 
देव-वर = हे देवताओं में श्रेष्ठ | र्त 
ते = आपको प्रवत्तिम्‌ न 
नसः = नमस्कार हि्‌ छ 
अस्तु = हो (आप मुझ पर न्न नत 
प्रसन्न होइये) प्रजानामि त 
१. अभोक्ष्णं लेक्षि । 


२. स्वात्मसात्कुवंन्‌ । 
३. भा--समन्तादत्तृ प्रवृत्त इति आद्य , 
यद्वा-- आदौ भव भाचस्तमित्यर्थः । 


२९३ 


चाट रहे हैं 


आप का 


भयंकर (असहनीय) 
प्रकाश, 

सभी 

जगत्‌ को 

तेज के द्वारा 

व्याप्तं करके 

तपा रहा है । 


आप का 

आद्य प्रारम्भ-स्वरूप 
जानना 

चाहता था (किन्तु) 
आप की-इस प्रबतित 
लीला को 

ही (मैं अभी तक) 
नहीं 

जान पाता । 


२६४ श्रीमद्भगवदगीतार्थसंग्रह: [अध्यायः ११ 
तव प्रर्वात्त न वेदम --केनाशयेनेदृशीयमुग्रतेति ॥३२॥ 
आपका आशय नहीं जान पाया--आपने क्यों ऐसे भीषण रूप के दर्शन कराये ? 
श्री भगवानवाच 
कालोऽस्मि लोक'क्षयकृत्प्रबु दांत 
ल्लोकान्समाहर्तुमिह प्रवृत्तः । 
ऋतेऽपि त्वां न भविष्यन्ति सर्वे 
येऽवस्थिताः प्रत्यःनीकेषु योधाः ।।३३॥ 
भगवान्‌ बोले 


(अहम) स्त मीं 

| सर्वे = सभी 
ता _ लोकों का नाश करने 
प्रवृद्धान्‌ में प्रचंड, (तथा) योधा: ञः शूरवीर 
ज्ञोकान्‌ सम- } __ लोगों को अपने में समेट हु 
आहेतुम_ } लेने पर अवस्थिता. = खडे हैं 
इह `= यहां (ते) == बे 
प्रवृत्तः == तुला हुआ त्वाँ == तुम्हें 
कालः = काल ऋते -- छोड़कर 
अस्मि = हुं। अवि == कभी 
प्रत्यनीकेषु = प्रतिपक्षी सेना में न = नहीं 
ये = जो भविष्यन्ति = (जीवित) रहेंगे । 


तस्मात्त्वमृत्तिष्ठ यशो लभस्व 

जित्वा शत्रून्भुडक्ष्य राज्यं समृद्धम्‌ । 
मयँवेते निहताः पूर्वमेव 
निमित्तमात्रं भव सव्यसाचिन्‌ ॥३४॥ 


१. सकललोकसंहा रकव्यापकोऽधुना त्विहपु.थब्यां प्रवृद्धान्‌- मदोद्विक्तान्पृथिवोंभारभूतां- 
हलोकानिमान्‌ समाहतु - क्षयं नेत्‌, प्रवृत्तः । 

२. प्रतिपक्षसेनासू । 

३. सव्यन-- वामहस्तेन शरान्‌ संचितुं--प्र रोक्तुं शीलमस्यास्तीति सव्यसाची, तस्य संबुद्धौ, ¬ 
हे सव्यसाचिन्‌ । 


[अध्यायः ११] 


भाषाटीकोपेतः 


छ एते 


राज्यम 


भुङ क्षय = 
सया 

एव 

EC 

एव 

निहताः 
(अत: त्वम) 


॥ 


निमित्त-मात्रम्‌ 
भव 


युध्यस्व जेतासि रणे सपत्नान्‌ ॥३५॥। 


त्व्म 


लोक-चीरान्‌ 


जहि 
मा व्यथिष्ठाः 
र्णे 


सपत्नान्‌ 
जेतासि 
(अतः) 


युध्यस्व 


| 


f 


सव्यताचिन्‌ = हे बायें हाथ से तीर 
चलाने वाले अजुन । 
तस्मात्‌ = अतः 
त्वम्‌ = तुम 
उत्तिष्ठ = उटो-तय्यार हो जाओ 
(तथा) 
वशः = बश को 
लभस्व = प्राप्त करो (और) 
शत्रून्‌ = शत्रुओं को 
जित्वा = जीतकर 
सस दम = धन-धान्य से पूर्ण 
द्रोण च भोष्मं च जयद्रथ च 
कर्ण तथान्यानपि लोकवीरान्‌ । 
मया हतांस्त्वं जहि मा व्यथिष्प्ठा 
ब्रोणस = द्रोणाचार्य 
चच = और 
भीष्मम, = भीष्मपितामह 
च्च = तथा 
जयद्रथम, = जयद्रथ 
स = और 
कणम्‌ = कर्ण 
अन्यानुअपि = और भी बहुत से 
मया = मेरे द्वारा 
हतान्‌ = मारे गए 
१. व्यथां मा कुर्‌ । 


राज्य को 


भोगो । 

ये सभी (योधा) 

मैंने 

तो 

(युद्ध करने से) पहिले 


मार रक्घे हैं 

अतः तुम अब उनको 
मारने में 

हेतु मात्र 

बन जाओ। 


लोगों में प्रसिद्ध 
श्रवीरों को 
तुम 
मार डालो । 
विकल ने हो जाओ 
युद्ध में 
(अपने से (टक्कर लेने 
वाले) 
शत्रुओं को (निःसन्दैह) 
जीतोगे 


= तो फिर 


युद्ध कर ही लो! 


२. रणे सपत्वाव--दुर्योधनादीन्‌ शत्रून्‌ 'जेवासि'--जेष्यसीत्यत्र न संशय इत्यर्थः } 


२९६ श्रीमदभगवदगीतार्थसंग्रहः [अध्यायः ११] 


तदत्र भगवनोतरं जगतो विद्याविद्यात्मतः शुद्ृ।शुद्वमिश्रत विद्बलग्रासौकारादमि- 
धीयते,--इति प्रायशः सूत्रितमत्राध्याये रहध्पम उडि क्षूतमात्रसंवित्तिसमर्थेभ्योःस्तु । 
कियत्पंक्तिलेखनायासादो: स्थित्यमालम्भेमहि । अत्र यङुक्तं 'मया हतेषु त्वं निमित्तं यशस्वो 
भव इति,--भगवता तत्प्रयुक्तं, यदुक्तं प्रागज नेत 'नेतद्विदसः कतरन्नो गरोथः' इत्यादि (२५ 


ज्ञात-अज्ञान, पुण्य और पाप में घुले हुए जगत के प्रति भगवान का उत्तर संक्षेप में 
यही है कि प्राय: जिस विषय का रहस्य, मैंने इस अध्याय में खोला है, वही संवित्ति को पश्खते 
के लिए प्रर्याप्त है। (इस विषय पर) भला बार-बार कितनी पंक्तियों को लिखने का व्यर्थ 
आयास करें? यहाँ जो यह कहा कि "मैं जिन्हें लड़ाई से पहले ही मार चुका हूँ, उनको 
मारने के लिए, तुम केवल निमित्त बन कर यश के पात्र बनो ' । इस प्रकार का भगवान्‌ का 
उत्तर, अर्जुन के दूसरे अध्याय में यह्‌ पूछो पर कि मैं यह भी नहीं जानता हु कि हममें से 
किस पक्ष की जीत होगी” इस (संशय) का प्रत्युत्तर है । इत्यादि । 


संजय उवाच 
एतच्छुत्वा वचनं केशवस्य 
कृताञ्जलिर्वेपमा'नः कि'रोटौ 
नमस्कृत्वा भूय एवाह कृष्णं 
सगद्‌गदं भोतभोतः प्रणम्य ॥३६॥। 


संजय बोले 
केशवस्य = भगवान्‌ कृष्ण के नमः = नमस्कार 
एतत्‌ = इन कृत्वा = करते हुए 
वचनम्‌ = वचतों को 
श्ना = सुन कर प्रणम्य = प्रणाम करके 
भीतभीत: = डर के मारे भूप: एव = फिर 
बेपमानः = कांपते हुए कृष्णम, = भगवान्‌ कृष्ण को 
कृत-अञ्जलिः = हाथ जोड़ कर हत र्ठ वाणि में 
सगदग = | डी 

किरीटी == मुकट को पहने हुए | ति. $ 

अर्जुन, | आहृ = बोले । 
१. कम्पमानः । 


२. अर्जुनः । 


जिध्याय: ११] भाषाटीकोपेतः 
अज न उवाच 
स्थाने हृषीकेश तव प्रकीर्त्या 
जगत्प्रहृष्यत्यनुरज्यते च! 
रक्षांसि भीतानि दिशो द्रवन्ति 


२६७ 


सर्वे नमस्यन्ति च सिंद्धसङ घाः ॥३७॥ 


po = ह हद के 0२५2 मीतानि र 
स्था = यह तो ठीक ही है कि मर 

तव = आपकी उस 

प्रकीर्त्या = कीति से दिशः == 
जगत्‌ न= जगत्‌ द्रवन्ति स 
प्रहृष्णति = फूले नहीं समाता सवे च चः 
चच व और सिद्ध-संघाः = 
अनुरण्यते = आप में अनुराग भी | नमस्यन्ति सर 


करता है (तथा) 
प्रकोर्त्या--प्रकीतंनेन । 
प्रकीर्त्या -स्तुति का तात्पर्य स्तुति करने से है । 


भयभीत होकर 


ज राक्षस जन 


दिशाओं की ओर 
भागते हैं 1 
आर सभी 
सिद्ध-जन 


आप को नमस्कार 
करते हैं । 


कस्माच्चंते न नमेयुर्मेहात्मन्‌ 

गरीयसे ब्रह्मणोऽप्यादिकत्त । 

अनन्त देवेश जगण्निवास 

त्वमक्षरं सदसत्तत्परं यत्त ॥ ३८॥ 
महात्मन्‌ == हे महान आत्म-रूप | ते = बे (सभी) 

कृष्ण ! मे क 

ब्रह्मणः = ब्रह्मा के कस्मात्‌ == कयौं कर 
अपि = भी न == मही 
ककत फक आविक नमेय: = नमस्कार करेंगे। 
च = और 
गरीयसे = सबसे श्रेष्ठ (आपको) ' अन्तत्त == हे बेअन्त 


१ युक्तमित्यर्थः । 
२. देवाः --- इन्द्रियाणि, तेषामीश--नियन्तः । 


२६८ श्रीमद्‌भगवदगीताथ संग्रहः [अभ्यायः ११] 


देवेश = हे इन्द्रियों को अपने | सत्‌ = सत्‌ (पदार्थ प्रत्यक्ष) है 
(तथा जो) 
रीन रखने वाले ! 
री तू = (अभाव रूप) असत्‌ 
जगत्‌-निवास == हैं जगत रूप बने हुए काल्पनिक पदार्थ है 
रि (प्रभु) तत्‌ परम, >> उन दोनों से परे 

त्वम्‌ - = आप 

यत्‌ = ञो अक्षरम्‌ = अविनाशी ब्रह्मा हैं । 


सत्‌ पदार्थत्वेन । असत्‌-उपलम्भं प्रत्यविषयत्वात्‌ । अथवा अभावोऽपि धियि 
निजनिजविशिष्टवाचकसंश्लेषितो ज्ञानाकारमश्नुवानो न परब्रह्मसत्ताव्यतिरिक्त:। सरसङ्ू- 
पाभ्धां च परम_-- तदुभयब्रुद्धिति रोधाने तद्रूपोपलब्धे: ।।३८॥ 


सत --पदार्थो के होने से ईश्वर की सत्ता विद्यमान है । असत्‌-पप्रत्यक्ष ज्ञान को 
पकड़ में न आ सकने के कारण वह असत्‌ भी है।यायों कहें--कोई भी अभाव पदार्थ 
जैसे आकाश-पुष्प, खरगोश के सींग आदि का न होना भी बुद्धि में अनेक विशेषताओं से युक्त 
होकर अभाव रूप ज्ञान की आकृति को दिखाता हुआ पर-ब्रह्म की सत्ता से विलग नहीं है । 
इसके अतिरिक्त वह प्रभु सत्य और असत्य दोनों से पर अर्थात्‌ न्यारा है । अतः इन दोनों 
प्रकार की बुद्धियों के विलीन होते पर ही उस प्रभु के वास्तविक (ज्ञानमय) रूप की प्राप्ति 


होती है । 


त्वमादिदेवः पुरुषः पुरण 
स्त्वमस्य विश्वस्य परं निधानम्‌ । 
वेत्तासि वेद्या च परं च धाम 


त्वयाततं विझ्वमनन्तरूपम्‌ ॥३९॥ 
तवस, == आप त | वेद्यम्‌ च = तथा जानने योग्य 
आदि-देबः = प्राथमिक देवता हैं । परम च 5: अन्तिम 
पुराण: = सनातन 
पुरुष: = पुरुष हैं। घाम == प्राष्य स्थान 
त्वम, = आप असि न्क हँ 
अस्य तक डत त्वया = आपने ही तो 
टि = जग ने रूपों 
वेश्वस्थ त्‌ के अनन्तरूपस्‌ == अतेकों रूपों वाले 
परम = केवल मात्र 

त विश्वम == जगत्‌ को 

निघानभ, = आश्रय हैं । 


जिध्यायः ११] भाषाटीकोपेंत: २६६ 
वायुर्यमोऽग्निर्वेरुणः शशाङ्ुः 
प्रजापतिस्त्वं प्रपितामहश्च । 
अनादिमानप्रतिम*प्रभाव' 
सर्वेश्वरः सर्वम हाविभूते ॥॥४०॥ 
सर्ब-महा विभूतः = हे सभी महान्‌ ऐश्वय | प्रजापति: = प्रजा के स्वामी ब्रह्मा, 
| 
बाले भगवन्‌ ! प्रपितामहः _ और ब्रह्मा के भी 
त्वम, = आप (ही) च पिता 
बाय: = वायु देवता हैं। (इतना | असि हैं । 
ही नहीं आप तो अनादिभान्‌ > आदि से रहित 
यम: = यमराज, | अप्रतिम-प्रभाव: = अलौकिक प्रभाव वाले 
त ner | सर्वईइवरः = सबा के ईश्वर स्वामी 
वरुण: = जल देवता, | 
शशाङ्कः = चन्द्रमा, (असि) न्हा 
नमो नमस्तेऽस्तु सहस्रकृत्वः 
पुनश्च भूयोऽपि नमो नमस्ते। 
नमः पुरस्तादथ पृष्ठतस्ते 
नमोऽस्तु तं सर्वत एव सरवे ॥४१॥ 
ते = आपको पुरस्तात्‌ = आगे से 
सहस्रकृत्व = हजारो बार अथ = और 
नसः नस: = बार बार नमस्कार पृष्डतः = पीछे से 
अस्तु = हो नस: == नमस्कार हो | 
ते = आपके लिए सर्व = हे सर्वे-रूष ! 
भूयः == फिर सबंबः = सब ओर से 
पुनः च = बारम्बार श्व = ही 
नमः नमः = नमस्कार हो, नमः नते तमस्कार 
ते == आपको अस्तु = हो। 


१. अनन्यसामान्यमाहात्म्यः ! 
२. सर्वेध्य ऐश्वर्यगुणयुव्तेभ्यो महत्ती- प्रकृष्टा विभूतिः 
हे भगबन्‌ । 


शक्तिविजुम्भा यश्य तथाविधि 


३०० श्रीमद्भगवद्गीतार्थसंग्रह: [अध्यायः ११] 


नमो नमः--इत्यनेन पौनः पुन्यं भकत्यातिशयाविष्कारकम्‌ यदेव भगवतातिक्रास्ताध्या- 
घरभ्यधायि स्वस्वरूपं, तदेवार्जुनः प्रत्यक्षोपलम्भविषयापन्नं स्तोत्रद्वारेण प्रकटयतीति तद्ठया- 
छ्यानं केवलं पोनरक्त्यप्रसङ्भायेति विरम्यते ॥।४१॥। 


बार-बार (आप ईश्वर को) नमस्कार है । इस प्रकार की उक्ति, भक्ति के आधिक्य 
को ही सूचित करती है । भगवान्‌ ने पिछली अध्यायों में जो कुछ अपने स्वरूप का बखान 
किया था, उसी को आधार बनाकर, अर्जुन, उमी स्वरूप को प्रत्यक्ष रूप में देखने के बाद 
स्त्रोत्र के रूप में प्रकट करता है । उसके विषय में फिर कुछ कहना तो दोहराना मात्र होग। । 
अतः इसी पर बस करते हैं । 


नहि त्वदन्यः कर्चिदपीह देव 
लोकत्रये दु श्यतेऽचिन्त्यकर्मा । 


अनन्तवीर्योऽमितविक्रमस्त्वं 
सर्व समाप्नोषि ततोऽसि सर्वः ॥४२॥ 


दैव = हे देवता ! | स्वम, = आप 

इह = इस संसार में अनन्त-बोर्य: अनन्त शक्ति वाले, 

त्वद्‌ = आपसे असित-विक्रमः = महात्त पराक्रमी (हैं) 

अन्य: = भिन्न सर्वम्‌ = सभौ को 

अचिन्त्यकर्मा न अनिर्वचनीय कर्म सम_-आप्नोषि = अपने में समेट लेते हैं । 
करने बाला 

लोक-त्रये = तीनों लोकों में (कोई) | त त तभी (आप) 

नहि == नही सर्व: = सर्वरूप 

दृष्यते == दिखाई देता है । असि न्‍न्हैं। 


सखेति मत्वा प्रसभ थदुक्‍तो 
हे कृप्ण हे यादव हे सखे च। 
अजानता महिमानं तवेमं 


मया प्रमादात्प्रणयेन * वापि ॥४ ३।। 


[अध्यायः ११] भाषाटीकोपेतः ३०१ 


(आपको ) (तत्‌) = वह सभी कुछ 
सखा इति == मित्र (अहम) =~ मेने 
जा छ 7 i तव "> आपकी 
मथा = मैंने, 
प्रसभम्‌ = भावुकता-बश 5 च क 
कृष्ण == हे कृष्ण महिमानम्‌, == अलौकिक बढ़ाई को 
यादव अरे यादव, कुल के अजानता = न जानते हुए (हो) 
$ कु ओ र प्रमादात्‌ = भूल-चूकसे 
| च == इस प्रकार ता अपि त= या फिर 
यद्‌ = जो भो कुछ प्रणयेन = प्यार ही से 
उक्तः = कहा है उक्त: असि = कहा हैँ। 
यच्चावहासार्थमसत्कृतोऽसि 
विहारशय्यासनभोजनेषु 
एकोऽथवाप्यच्युत तत्समक्ष 
तत्क्षा मये त्वामहमप्रमेयम्‌ ॥ ४४॥। 
अच्यूत = हे शाश्वत कृष्ण | | एक: = अकेले 
दत = और ' अथवा = या 
तत्‌-ञमक्षम्‌ = औरों के साइते 
ल = जो । अपि = भी मिरे दारा 
अवहासार्थम्‌ = हँसी के तोर पर | आपका) 
ह असत्कृतः = सत्कार नहीं किया 
विहार = चलते फिरते गया 
शय्या = सोते अधि = है (उसके लिए) 
_ बैठते अप्रमेयम = अगोचर स्वरूप बाले 
आसन = बैठते 
त्त्रा = आपसे 
भोजनेषु == छाति पोते क्षामये = क्षमा मांगता हू: 


A ळा 
१. क्षमस्वेति प्रार्थये । 


३०२ 


त्वम्‌ 
अस्य 
चर-अचरस्थ 
लोकस्य 
पिता 

असि 


(च) 
विश्वस्य 
गरोयान्‌ 
ग्रु: 
(असि) 


तस्मात्‌ 
अहम, 
कायम 
प्रणिधाय 
प्रणम्प्र 
ईढचम 
त्वाम 


~ 


ईशम्‌ 


श्रीम द्भगव दगीताथेसंग्रहः |अध्याथः ११ | 
पिता'सि लोकस्य चराचरस्य 
त्वमस्य विश्वस्य गुरूगँरीयान्‌ । 
न त्वत्समोऽस्त्यभ्यधिकः कुतोऽन्यो 
लोकत्रयेऽप्यप्रतिम प्रभावः ॥४५॥ 
= आप तो अप्रतिम-प्रभाव = हे अलौकिक प्रभाव 
= इस वाले ! 
= जड़-चेतन रूप लोक-त्रये = तीनों लोकों में 
= संसार के ह 
त्बत्‌ = आपके 
= पित्वा समः = समान 
= हूँ अपि = भी (तो) 
= और अन्य: = दूसरा (कोई) 
= जगत्‌ के न = नहीं 
= श्रेष्ठ अस्ति = है (फिर) 
गुरु अभ्यधिकः == अधिक हो 
= हू कुतः = तो कैसे ? 
तस्मात्प्रणम्य प्रणिधाय 
प्रसादये त्वामहमीशमी ढ्यम्‌ । 
पितेव पुत्रस्य सखेव यु 
प्रियः प्रियस्याहसि देव सोढुःम्‌ ॥४६॥ 
= अतः हे प्रभो) ` प्रसादये = प्रसन्न करने के लिए 
== मैं विनय करता हूं। 
= शरीर को 
= झुका कर देव न्नः ब 
== प्रणाम करके पिता = पिता, 
= स्तुति करने योग्य पे > 
= आप 
= ईश्वर को इव =¬ जैसे, 


१. 'यतो बा इमाति भूतानि जायःते' इति श्रवणात्‌ त्वं सर्वेषा भूतानां जनयितेत्यर्थंः । 
२. प्रतिमीयतेऽनथेति प्रतिमासादृश्यं न विद्यते यस्यासवप्रतिमः तादुःप्रभावो यस्य सः । 
३. क्षन्तुमहसीत्यर्थ: । 


(अध्याय: ११] भाषाटीकोपेत ३०३ 


छ = मित्र (अवान्‌ = आप 
सख्यः = मित्र की ला) Em 
(मे) = मेरी 
डत णत सोढुम्‌ = (भूल-चूक को) सहन 
भ्रयः = प्यारा करने की 
प्रियस्य == प्यारे की अहँसि = योग्यता रखते हैं। या 
(इव) = जैसे यों कहें कि आप मेरी 
(बुराइयों पर ध्यान | अनवधानता को सह 
नहीं देता है वैसे ही लीजिए, क्षमा कीजिए । 


दिव्यानि कर्माणि तवाद्भूतानि 
पूर्वाणि पूर्वे ऋषयः स्मरन्ति । 
नान्योऽस्ति कर्ता जगतस्त्वमेको 
धाता विशाता च विभुभेवश्च ॥४७।। 


तव = आपके एकः = एक 
अद्भ तानि = आश्चर्यमय कर्ता = बनाने वाले हैं । 
दिव्यानि = अनहोने (इस जगत्‌ को) 
कर्माणि न्क धाता == धारण करने वाला, 
पुर्वाणि = पिछले से भी विधाता == बताने वाला 
पुर्व = पिछले विभुः च = और व्यापक 
क्व = ऋ षि-जन भवः च = स्रष्टा भी तो| 
स्मरन्ति = स्मरण करते रहते हैं । (आप के बिना) 
(न और कोई 
जगत; == जगत्‌ के | अन्यः == 
स्बम्‌ = आप ही । अस्ति नहीं है । 


१. पूर्व--पुरातना अपि ऋषयस्तव कर्माणि स्मरन्त्यत एवं तेषामृषीणासपि तानि पूर्वाणीति 
जगत्सगंप्रलयादीनां भगवत्कर्मणामनादिप्रबन्धप्रवृत्तत्वप्रतिपादनमेतत्‌ पूर्व व्याख्यातप्रायम्‌, 
अन्यत्सुबोधम्‌ । कितु 'धाता'---धारयिता 'विधाता--स्रष्ठा, तव स्रष्टव्यः संसार; 
किम्‌ 'अद्भुतम्‌'--आश्चर्यरूपं कर्म स्वेच्छामात्रोपकरणस्थैकस्प कतुंस्तवासह्यम्‌ । 
अतएव सहकार्यादिनिरपेक्ष्वात्परतः स्वात्मव्यतिरिकतात्कुतश्चिच्छक्यं-साध्यमू, कि वा 


ते कथयिष्यामि । इत्थं चानन्यापेक्षतयया यतस्त्वं सर्वस्य वस्तुजातस्य निर्माता, ततो 
हेत्वन्तराभावात्‌ त्वमेवेदं सर्व,--त्वच्छक्तिरेवेत्यं चकास्तीत्यर्थः । 


विभो 
तव 
अड्भू तम्‌ 


असह्यम 

कि नु भवेत्‌ 
(अहम्‌) 
परत: 
कीतंयिष्ये 
गक वा 
शक्यम 


अति-अर्डू तम्‌ 


क्म 

ते 

न दुष्करम्‌ 
नहि 

कर्म 
उपमानम्‌ 
विद्यते 

ते 
गुणानाम्‌ 
परिमाणम्‌ 


श्री मङ्गगवद्‌गी ता ्थंसंग्र हः [अध्यायः ११] 


तवाद्भतं कि नु भवेदसह्य 
कि वाशक्यं परतः कोर्तयिष्ये । 
कर्तासि सर्वस्य यतः स्वयं बै 
विभो तत' सर्वमिदं त्वमेव ॥४८।। 


= हे व्यापक ईश्वर ! यतः == क्योंकि 
= आपका as = (आप) खुद ही 
> च == तो 
= अचभे में डालने वाला र 
(हूप) सर्वस्य = सभी के 
कर्ता == बनाने वाले 
= दुःसह 
भो व । असि सस 
= क्यों कर न हो। | है 
. मैं | ततः = जभी तो 
i ह कुछ 
= किसी दूसरे से सजम्‌ = सभी कुछ 
(इस रूप का) वर्णेन | इदभ = यह 
= भला कैसे त्बभ्‌ => आप 
= कर पाऊं | एब = ही का रूप है। 


अत्यद्ध त॑ कर्म न दुष्कर ते 
कर्भोपमानं नहि विद्यते ते। 
न ते गुणानां परिमाणमस्ति 
न तेजसो नापि बलस्य नद्ध; ॥४९॥ 


= अनोखे से भी न = नहीं हो सकता 
अनोखा अस्ति नऱ्हे 
== कर्मे करना (च) न्स तथा 
= आप के लिए | न = नहीं (आप के) 
== कठिन नहीं है । | तेजसः = तेज का, 
: (और) नही आपके |न ब नहीं 
जू कमो की ' बलस्य = बल का, 
` तुलना (ही) न = नहीं 
हो सकती है । ऋचद्धः सत विभूति का 
= आप के अपि = हँ 
== गुणों का (परिमाणम्‌ = गोल-तोल 
== मोल-तोल अस्ति) == हो सकता है। 


(अध्याय: ११] 


देवेश 


अवृष्ट-पुर्वम्‌ 


(रूपम्‌) 
द्ष्ट्वा 
(अहम) 
हृषित: 
अस्मि 


विश्वमूर्त 
सहस्रबाहो 


अहम्‌ 

तथा 

एव 

त्वाम्‌ 
किरोटिनस 
गदिनम्‌ 


भाषाटीकोवेतः २०४ 
अदृष्टपूर्वं हृषितोऽस्मि दुष्ट्वा 
भयेन च प्रव्यथितं मतो मे। 


तदेव' में दर्शय देव रूप 
प्रसीद देवेश जगन्निवास ॥। ५०॥ 


= हे देवताओं के ईश्वर | च = और साथही 
= पहिलेकभी भी न देवे | न. मेरा 
हुए | भयेन = भय से 
(आप के इस विस्मय- | प्रव्यथित: = व्याकुल (भी) हो 
जनक) रहा है, 
(अतः) = इसलिए 
= रूप को जगत्‌-निवास == हे जगत्‌ को व्यापने वाले 
== देखकर तत्‌ व उसी i 
_ रूपम्‌ = (सौम्य) रूप को 
एव = ही 
= प्रसन्न हो रहा मे = मुझे (फिर से) 
ह| दर्शय = दिखाइए। | 


किरीटनं गदिने चक्रहस्त 
मिच्छामि त्वां द्रष्टुमहं तथैव । 
तेनैब रूपेण चतुभु जेन 
सहस्रबाहो भव विश्वमूर्ते ॥। ५ १॥ 


= हे जगत्‌ रूप बने हुए ! | चक्र-हस्तम्‌ = चक्र हाथ में लिए हुए 
= हे हजारों भुजाओ | दहन ०८० खन 
वाले ! हे , 
_ इच्छाम = चाहता हूं । 
__ वैसे (अत:) == इसलिए 
= ही तेन एव न" उसी 
= आप को चतुभु जेन = चार भुजाओं से युक्‍त 
= मुकट पहने हुए रूपेण == रूप बाले 
= गदा (और) भव = बनिये । 


१. प्राकतनमेव सौम्यं कार्ष्णं रूपं मे~-मह्य' दर्शय, दृष्टिविषयं कुवित्यथे: । 


अजुन 
प्रसन्नेन 


मया 
आत्म-योगात्‌ 


परम्‌ 
तेजोमयम्‌ 
आश्वम्‌ 
अनन्तम्‌ 


श्री मदभगवद्‌ गोताथे संप्रह्‌ः [अध्यावः ११] 
श्री भगवानुवाच 
मया प्रसन्नेन तवाजु नेदं 
रूपं परं दशितमात्मयोगात्‌ । 
तेजोमयं विश्वमनन्तमाद्यं 
यन्मे त्वदन्येन न दृष्टपूर्वम्‌ ॥ ५२ 
भगवान बोले 
नता हे अजुन! विइवम्‌ = विराद्‌ 
= (तुम पर) प्रसन्न बने 
हए स लो 
>. मैं ने, तब == तुम्हें 
` = अपनी स्वातन्त्यशक्ति दशतम्‌ = दिखाया है 
से 
यत्‌ न जो कि 
कु यह ® 
= अपना | त्वद्‌ = तुम्हारे बिना 
== उत्कट 
ति | अन्येन = किसी दूसरे ने 
“= सब का आदि | न दुष्ट _ पहिले कभी ` 
व= विशाल | पूर्वम्‌ } _ देखा ही नहीं है। 
न वेदयज्ञाधिगमैन दानै 
ने च क्रियाभिर्न तपोभिरुग्र: । 
एवंरूपं शकयमहं नृलोके 
द्रष्टु त्वदन्येन कुरुप्रवीर ॥५३॥ 


[अध्यायः ११] मार्षाटीकोपेत: ३०७ 
कुरु-प्रवीर सन हे कलवा में री हर त 
श्रेष्ठ अजुन ! उ: | 
नृ-लोके = इस मनुष्य-लोक में, TRS 
न RE उ तपोभि = तपस्याओं से (हो) 
बे द-यश वेद और यज्ञों क लडे तता) 
| = च 
अधियर्म: | = को अपनाने से अन्येन = और किसी द्वारा 
अहम्‌ = मैं 

त oi एवं रूपम्‌ इस रूप से 
दानः == दान करने से, 
नन = न इष्टुम्‌ = देखा 
क्रियाभिः = क्रियाओं से, शक्यम्‌ == जा सकता हूं 

मा ते व्यथा मा च विमूढता भूद 

दुष्ट्वा रूपं घोर मुग्र ममेदम्‌ । 

व्यपेतभी: प्रीतमनाः पुनस्त्वं 

तदेव मे खूपमिदं प्रपद्य ।॥।५४।। 
मम्‌ = मेरे ध्यपेत-भी: == भय-रहित 
इदभ्‌ == इस प्रीतमनाः = प्रसन्न मन वाले 
घोरम्‌ = भयंकर त्वम्‌ = तुम, 
उग्रम्‌ = संहारकारक तद्‌ एव = उसी ही 
रूपस्‌ = रूप को मे = मेरे 
दृष्ट्या = देख कर ; इदम्‌ = इस 
त्त == तुम्हें रूपम्‌ = (चार भूजाओं वाले)" 
व्यथा = व्याकुलता रूप को 
विमूढता च = और घबराहट पुनः = फिर से 
मा स्न (ठीक तरह) . 
भूद्‌ = हो (अतः) प्रपश्य == देख लो । 

संजय उवाच 
इत्यजुन वासुदेवस्तथोक्त्वा 


स्वकं रूपं दर्शयामास भय: । 
आश्वासयामास च भीतमेनं 


भूत्वा पुनः सौम्यवपुर्महात्मा ॥५५॥ 


१. कालपुरुषाद्याक्ृतियोगात्‌, उग्रं-- संहारादिकर्मणा । 


जनाईन 


तव 
इदम्‌ 
सौम्यम्‌ 
मानुष्यम्‌ 
रूपम्‌ 
दुष्ट्वा 


श्रौमःद्ूगवद्‌गोताथंसंग्रहः [अध्यायः ११] 
संजय बोल 
= वसुदेव के पुत्र दर्शयामास = दिखाया 
| 
भगवान्‌ कृष्ण नै पुनः च == और फिर 
= अजुन को महात्मा = प्रतिष्ठित कृष्ण ने 
न जत नि सौम्य-बपुः = मुदु-स्वरूप 
ता कह कर भूत्वा == बनकर 
= फिर से 
हि एनम्‌ = इस 
= वैसे ही | 
| भीतम = भयभीत बने हुए 
= अपने | (अजुन) को 
= सौम्य रूप को आश्वासयामास = धीरज बंधाया । 
ग्रजेन उवाच 


दुष्ट्वेद मानुषं रूपं तव सौम्यं जनार्दन । 
इदानीमस्मि संवृत्तः सचेताः प्रकृति गतः ॥५६॥ 


अजन बोले 

= हे दुष्ट लोगों का | इदानीम्‌ = अब 

संहार करने वाले (अहम्‌) -> मैं 

कृष्ण ! 
= आप के सचेताः = सजग 
= इस संवृत्तः == हुआ हूं (ऑर) 
= ब्राह्मण, श्रेष्ठ fois म 
= रूप को गतः | 
हित का आय | = आगयाहू। 


सकलोपसंहारान्ते परमप्रशान्तरूपां ब्रह्मतस्वस्थिति ददाति;-- इत्यपसंहारे भगवतः 


सौम्यता ॥५६॥ 


भेदप्रधात्मक सभी कुछ विलीन होने के बाद ही (परम शिव) परम प्रशान्त रूप 
ब्रह्म स्थिति का अनुभव कराता है, इसी लिए (विश्वरूप दर्शन को) सौम्यता से समेटा है। 


[अध्याय: ११ 


दृष्टवान्‌ 
असि 


भाषाटीकोपेत: ३०९ 
श्रीभगवानुवाच 


सुदु्दै्शमिदं रूपं दृष्टवानसि यन्मम । 
देवा अप्यस्य रूपस्य नित्य दर्शनकाडः क्षिणः॥। ५७॥ 


भगवान बोले 


भेस देवाः == देवता 
= यह अपि क भी 
= विराट नित्यम्‌ = सदा 
= रूष (देखना बहुत ही 
दुष्कर है) Gr 
= जिस को (तुम) सूपस्य == रूप के 
== देख चुके हो, दशनकांक्षिणः = देखने को तरसते हैं | 


नाहं वेदैने तपसा न दानेन न चेज्यया । 


शकय एवंविधो द्रष्टुं दृष्टवानसि मां यथा ॥५८॥ 


ही हे _. | अहम, = मेरा स्वरूप 

= वेदों (को पढ़ने) से रुम्‌ र 

व से शकय. == सहज है 

= तपस्या 

व्र त यथा = जसा 

= दान देने से माम तत मुझे 

= और ४ ही (तवम) HR 

= ऐसा विराट्‌ रूप बना | नाने = देख चुके 
हुआ असि = हो 


भक्त्या त्वनन्यया शक्यो हह्यहमेवंविधोऽजु न । 
ज्ञातुं द्रष्टुं च तत्वेन प्रवेष्टु च परन्तप ॥५९॥ 


३१० श्रीमद्धगवद्गीतार्थसंग्रह: [अध्यायः ११] 


अजु न = हे अजून ! शक्य; = जा सकता हूं। 
परंतप = हे शूरवीर ! तत्त्वेन == तथ्य रूप में 
अनन्यया = एकाग्र ज्ञातुम्‌ = जाना जा 
भक्त्या = भावि 
प्या 0 से (शक्य:) = सकता हूं । 
छु च च्च = और 
एवम्‌-विधः = ऐसा (विराट्‌ रूप बना | __ 
प्रवेष्टुम्‌ = अनुभूत 
हुआ) उ 6 
अहम्‌ = च = भी किया 
द्रष्टुम्‌ = प्रत्यक्ष देखा (शक्यः) = जा सकता हूं । 


मत्कर्मकृन्मत्परमो मद्भक्तः सङ्गर्वाजतः । 
निर्वेरः सर्वभूतेषु यः स मामेति पाण्डवः ।।६०॥। 


पाण्डव == है अजुन ! सङ्ग-बजितः == व्यावहारिक तथा किसी 
के साथ भी आसक्ति 
थः = जो (साधक) को छोड़ बैठा हो, 
मत्‌-क्-कृत्‌ = (केवल मुझे मिलने के सवं-भतेषु = सभी प्राणियों में 
लिए) निष्काम कर्म निः वेरः = वेर की भावना से 
करता रहे, रहित हो, 
सः == वही (स्थितप्रज्ञ) 
मत्‌-परमः == मुझ में लौ लगाए रहे | माम्‌ == मुझे 
मत्‌-भक्तः = मेरा भक्त हो, एति , = प्राप्त करता है । 


अविद्यमानान्यज्ञेयरमणीया येषां भक्तिः परिस्फुरति, तेषां “मां प्रपद्यते, वासुदेव, 
सबेम्‌' इत्यादि पूर्वाभिहितोपदेश चमत्कारात्‌ विश्वात्मक  वासुदेवतत्त्वमयत्नत एव 
दोधपदचीमवतरतीति शिवम्‌ ॥६०॥ 


जिन (साधकों) की भक्ति, स्त्री, पुत्र आदि के मोह से रहित, केवल मात्र मेरे 
परायण रहने से विकसित बनी होती है, उनके लिए तो पमां प्रपद्यते” 'वासुदेवः सबंम्‌' मेरे 
ही शरण में आने से वासुदेव--प्रति प्राणि में वास करने वाला प्रभु ही सब कुछ है इस 
प्रकार के पहिले कहे गए उपदेश से विश्वाकार वासुदेव का स्वरूप, सहज में ही विमर्शात्मक 
बोध में परिणत हो जाता है । इति शिवम्‌ । 


१. यो हि चराचरेषु सर्वभूतेषु निरतिशयानम्दनिर्भरं मत्स्वरूपमेव सतत्तमनुभवति स मामेव 
स्वात्मरूपं प्राप्नोतीत्यर्थः । 


[अध्यायः ११] भाषाटीकोपेत: ३११ 
श्र संग्रह श्‍लोक: 
शुद्धाशुद्धविमिश्नोत्यसंविदेक विमर्श नातू । 
भूभु वःस्वस्त्रयं पश्यन्समत्वेत समो मुनिः ॥११॥ 


सार-इलोक 


शुद्ध-प्रमातृ, भशुद्ध-प्रमेय, शुद्धाशुद्ध-प्रभाण रूर ज्ञान को (प्रमिति रूप से) जानते 
पर मुनि साधक, भूलोक-जांग्रत, भुवः लोक स्वप्न, स्ट: लो॥-तुरद्| तीरों अवध्याजों को 
(तुरीय रूप) साम्य से देखता हुआ साम्य रूप ही बनता है । 


इति श्री महामाहेश्वराचायंवर्या भिनवगुप्तपादविरचिते श्रीसद्‌भगबद्गीताथसंग्र हे 
(विइवरूपदर्शनयोगो नाम) एकादशोऽध्यायः ।। १ १॥ 


इति श्रीमहामाहेसराचार्य श्रो अभिववगुष्तपाद द्वारा रचित गीतार्थनसंम्रह 
का (विश्वरूप दर्शनयोग नाम का) ग्यारहवां अध्याय समाप्त हुआ । 


अथ 
द्वादशोऽध्यायः 
अज न उवाच 


एवं सततयुक्ता ये भक्तास्त्वां पर्युपासते । 
ये चाप्यक्षरमव्यक्त तेषां के योगवित्तमाः ।। १॥ 


३१२ श्रीमदभगवद्गीतार्थसंग्रहः [अध्यापः १२ 


श्रं जुन बोला 
| ~ 
एवम्‌ = इस प्रकार | येच वत औरजो 
| 
में | = त्मरूप 
सतत-युक्ताः = सदा आप में लौ लगाए | अनिर (केवल) आत्मरूप 
हु । अव्यक्तम्‌ = निराकार का 
हुए | ` 
| अपि = ही 
१ व गी | (पयुपासते) = लग कर ध्यान करते 
अक्ताः == भकत | हैं 
| तेबाम्‌ = उनमें से 
= आपका RS हे 
कर i | योग-वित्तमाः = योग को तथ्य रूप में 
| 
परि-उपासते = तिन्मय होकर) साकार | जानने वाले 
ध्यान करते हैं । के == कौन हैं। 


एवम्‌ --उक्तेन नयेन ये सेश्वरब्रह्मीयासका:, ये च केवलसात्ममात्रमुपासते, तेघां 


विश्ञेषाख्यानाय प्रश्नः ॥१॥ 
इस प्रकार--कही हुई रीति से जो (भक्त) साकार ब्रह्म के उपासक हैं और जो 
केवल आत्मा की ही उपासना करते हैं, उन दोनों में (पारस्परिक) अन्तर जतलाने के लिए 


अर्जुन प्रश्‍न करते हैं । 
श्रीभगवानुवाच 


मथ्यावेश्य मनो ये मां नित्ययुक्ता उपासते । 
श्रद्धया परयोपेतास्ते मे युक्ततमा मताः ॥२॥ 


भगवान्‌ बोले 

मयि = मुझमें श्रद्धया "च श्रद्धा से 
मनः = मन उपेताः सल ब होकर 

हि पख माम्‌ सन मेर 
आवेश्य च सौंप कर, | be = ता किने 
नित्य-युक्ताः = सदा महेश्वर के समा- | न = वे (भक्त) 

वेश से युक्त बने हुए | से = मैंने 

ये ना जो (साधक) युक्त-तमाः = योगियों में उत्तम 
परया == सच्ची मताः = माने हैं । 


माहेश्वयंविषयो येषां समावेश:--अक्त्रिम स्तन्मथीभाव:, ते युक्ततमा मम मताः-- 
इत्यनेन प्रतिज्ञा कियते ॥२॥ 

जिन परम भक्तों की समाधि का चिन्ह, महेश्वर का भक्त होना ही है या यों कहें 
स्वाभाविक रूप से ईश्बर में लीन हो जाना ही उनका समावेश है, उन्हें मैं सबों में श्रेष्ठ 
(भक्त) भानता हुं । इस प्रकार की प्रतिज्ञा (भगवान्‌) इस कथन से करते हैं ! 


अध्याय: १२] 


ये तु 
इखिय-ग्रामम्‌ 
संनियम्य 
अचिन्त्यम्‌ 
सवत्रगम्‌ 


अनिर्देश्यम्‌ 


कूटस्थम्‌ 


तेषाम्‌ 


स _ 


चेतसाम्‌ 
क्लेश 


अधिकतर: 


भाषाटीकोपैत: 


ये त्वक्षरमनिर्देश्यमव्यक्तं 


पर्युपासते । 


सर्वेत्रगमचिन्त्यं च कूटस्थमचलं ध्रुवम्‌ ॥३॥ 


सन्नियम्येन्द्रि यग्रामं 


सर्वत्र समबुद्धयः । 


ते प्राप्नुवन्ति मामेव सर्वभूतहिते रताः ॥४॥ 


म्म अब जो 


= इन्द्रियों के समुदाय को 


= ठीक से वश में करके 


= मन, बुद्धि से परे 
= सर्वव्यापक, 


= कहने में न आने वाले 
अकथनीय 


= और 


== सदा एक जेसे रहने 
वाले 


| 
| 
| 
१ 


ं 


अचलम्‌ 
अव्यक्तम्‌ 
अक्षरम्‌ च 
परि-उपासते 


ते 


सर्व-भूत-हिते 
रताः 
सम-बुद्धयः 


माम्‌ 
एब 
प्राप्नूबन्ति 


= स्थिर, 

=: अटल, 

= निराकार 

== तथा शाश्वत ब्रह्म को 
= हेर प्रकार से उपासते 


है 


== वे 


सभी प्राणियों के हित 

में लगे हुए 

= (मित्र-्शत्रू में) समान 
बुद्धि रखने वाले (योगी) 

= मुझे 


= प्राप्त होते हैं 


क्लेशोऽधिकतरस्तेषामव्यक्तासक्तचेतसाम । 


अव्यक्ता हि गतिदु:खं देहभःद्विरवाप्यते 11५॥ 


= उन 


_ वालों की साधना में 


= परिश्रम 


= विशेष है (क्योंकि) 


निराकार में लीन मन 


== निराकार को स्थिति 
नः देहधारी जीवों से 
= तो 


॥ 


| 


अतिकष्टसे ही 


"- प्राप्त की जाती हे । 


३१४ श्रीमद्भगवदगी गर्थसंग्रहः [अध्यायः १२] 


ये पुनरक्षर ब्रह्मोपासते आत्मान सर्वत्रगम्‌-- त्यादिभिविशेषणे रात्मनः सर्वे ईश्वरधर्मो 
आरोप्यन्ते । अतो ब्रह्मोपासका अपि मामेव यद्य. । यान्ति, तथाप्यधिकतरस्तेषा क्लेश: । 
आत्मनि किलापहतपाप्मत्वादिगुणा'ष्टक(रोपं विधाय श्चात्तमेवोवासते इति स्वतः सिद्धगुण- 
ग्रामपरिमणि ईश्वरेऽयत्नताध्ये स्थितेऽपि द्विगृणमायासं विन्दति 11५1 


अब जो (साधक) अक्षर स्वात्मरूप निर हार ब्रह्म की उपासना करते हैं वे तो 

सर्वव्यापक आत्मा ईश्वर के सभी विशेषणों से अपने अ मा में (सर्वकर्त ता, सर्वज्ञता, पूर्णता, 
नित्या और व्यापकता) के धर्मो का आरोपण करते । इस रीति से वे ब्रह्म के उपासक 
भी यद्यपि मुझे ही प्राप्त करते है, फिर भी उन्हें ऐसं उपासना कष्ट-दायक ही होती है । 
यह तो मानी हुई बात है कि आत्मा, अपहतपाप्मा, विज ), विमृत्यु, विशोकः, अविजिघत्सः, 
अपिपासः, सत्यकामः, सत्यसंकल्पः आठ गुणों से युक्त है । इन्हीं गुणों रो अपने आत्मा में 
थोप कर तब फिर कही उसकी उपासना करते हुँ । इस कार जो ईश्‍वर, स्वभावतः अनन्त 
गुणों से महत्वपूर्ण है, जो यत्न करने से नहीं मिलता, व तो प्रत्यक्ष ही ; । ऐसे ईश्वर के 
उपस्थित होने पर भी उन्हें उसे प्राप्त करने के लिये अधि आयास करन पड़ता है। 

ये तु सर्वाणि कर्माणि मयि संत्यर व मत्पराः । 

अनन्येनैव योगेन मां ध्यायन्त उपासते ।.६॥ 


~ 


यतु == अब जो एव = ही 

मत्‌-पराः न= मुझ में लगे हुए भवत, । 

र मु हु अनन्येन = एका होकर 
सर्वाणि मस्त सभी 

कर्माणि = कमें योगेन == ध्यान तेग से 

मयि = मुझे ही 

ड त | ध्यायन्तः = सदा! न्तन करते हुए 
संन्यस्य = सौंप कर हट 
माम्‌ == मेरा ` उपासते = मेरा जन करते हैं। 


तेषामहं समुद्धता 


मृत्युसंसारस. परात्‌ । 


भवामि न चिरालार्थं भय्यावेशितचे साम ।1 ७1) 


पाथ = है अर्जन ! अहम्‌ = शौ 

तेबाम्‌ = उन न विशाल) “अ > णी ही 

मयि हे = मुझ में वी __ मृत्यु रूप संसार सागर 
हि तों सागरात 5 १ 

आवेशित __ लौ लगाने वाले भव ` से ' :र लगाते वाला 

चेतसाम्‌ को सम्‌-उद्धताः = ब ताहुं। 


१, य आत्मापहतपाप्पा विजरो विमृत्यूविशोकोऽविजिद्यत्सोऽपिपा : 


इति (छा० उ०) 


स प्रकाम! सत्यसङ्कुल्प 


[अध्याय: १२] भा 1टीकोपेतः ३१५ 


मय्येव मन आधत्स्व मयि बुद्धि निवेशय । 
निवत्स्यसि त्वं मय्ये- योगमृत्तममास्थितः ।।८॥। 


उत्तमम्‌ = उच्चतम मयि == मुझ में 

योगम्‌ = योग पर बुद्धिम्‌ = बुद्धि को 

आस्थितः = आसीन होकर निवेशय = लगाओ। (ऐसा करने 
त्वम्‌ == तुम पर) 

मयि = मुझ में त्वम्‌ == तुम 

एच = हो माय == मुझ में 

मनः = मनको एब == हौ 

भाधत्स्व == ठहराओ (तथा) जवत्स्यसि = वास करोगे । 


प्रागुक्तोपदेशेन तु य सर्व मधि संन्यस्थरि तेषामहं समुद्धता, - सकलविध्नादि- 
क्ले क्षम्य: । चेतस आवेदानं व्याख्यातम्‌ । तथा च एष ए "तमो योगोऽकृत्रिमत्वात्‌ । तथा च 
सम स्तोत्र -- 


“विशिष्टकरणासनस्थितिसमाधिसंभावता- 
विभाविततथा यदा कमपि बोधमुल्लासयेत्‌ । 

न सा तव सदोदिता स्वरसवाहिनो था चिति- 
येतस्त्रितयसंनिधौ स्फुटमिहापि संवेद्यते ॥। 

यदा तु विगतेन्धन: स्ववशर्वातता संभ्रय- 
न्नकृत्रिमसम्‌ हलसत्पुलककम्पवाष्पानुग: । 


शरोरनिरपेक्षतां स्फुटम्‌ पाददानश्चितः । 
स्वयं झगिति बुध्यते युगपदेव बोधानलः ॥ 


तदेव तव देवि तहपुरुपाश्रयेर्वाजितं 
महेशमबबध्यते विवज्ञपाशसंक्षोभकम ।।' 


इत्यादि ॥८॥) 


२. 'तत: प्रत्यक्चेतनाधिगमोऽप्यन्तरायाभावश्च' इत्युक्तेः । 


३१६ श्रीम दुभगवद्गीताथेसंग्रहः [अध्यायः १२] 

पहिले कहे हुए उपदेश से जो (साधक) अपना सभी कुछ मुझे ही सोंपते है, उनका 
मैं उद्धार करता हुं-सभी विध्त आदि क्लेशो से छुटकारा दिलाता हूं। यहाँ पर चित के 
आवेश की व्याख्या को गई है। इस भांति स्वाभाविक होने से यह योग ही उत्तम है। यही 
बिषय हमने भी अपने स्तोत्र में कहा है-- 


हे देबि ! किसी विशेष चर्या (प्रक्रिया) आसन, धारणा, इर्द्रिय-दमन तथा समाधि 
की अद्वेत भावना जब कभी किसी बिशेष ज्ञान को प्रकट करेगी भी, उस बोध के उदय होते 
पर भले ही संवित्‌ का स्फार भी क्यों न हो, वह अवस्था आपको सदा रहने वाली, 
स्वाभाविक, नित प्रवाहित होने वाली चिति-शक्ति से कोसों दूर है। यह स्वाभाविक चिति 
तो जाग्रत, स्वप्न, सुषुप्ति, तीनों अवस्थाओं में यहां भी जानी जाती है । 


अब जो (साधक) ध्यान, धारणा रूपी समिधा- लकड़ी के बिना ही, अपने अधोन 
की हुई स्वाभाविक चिति का आश्रय ले, उसे तो स्वभावतः रोमांच, हर्ष, कम्प, नेत्रो से 
अश्रु-धारा के बहने के कारण, शरीर की सुध-बुध न रहने से मन, स्फुट समावेश को धारण 
करता है । इस भांति ज्ञान रूपी अग्नि स्वयं आपसे आप ही भभक उठती हे | हे देवि! उस 
समय वह आपका वास्तविक स्वरूप, उपायों के बिना ही महेश्वर का ज्ञान कराता है जो 
लाचार होकर बरजोरी भेद-प्रथा के पाश को काट देता है । 


इत्यादि ] 
अथावेशयितु चित्त न शक्नोषि मयि स्थिरम्‌ । 
अभ्यासयोगेन ततो मामिच्छाप्तुं धनञ्जयः ।।९॥ 
अथ न= अब यदि घनऊुजय == हे अर्जुन ! 
चित्तम्‌ = (अपने) मन को ८ सं 
१ हळ अभ्यास-योगेन = अभ्यास के द्वारा 
मयि == मुझ में | 
स्थिरम्‌ = दृढ़ रूप से मान्‌ = मुझे 
आवेशयितुम = समाविष्ट | 
न "म ्नही | आध्तुम्‌ == प्राप्त करने की 
शक्नोषि == कर पाओगे र 
ततः == तो किर इच्छ = इच्छा करो 


तीब्रतरभगवच्छक्तिपातं चिरतरप्रसादितगुरुचरणातग्रहें च विना दुलभ आवेशः, 
इत्यभ्यासः ॥ 8॥ 
भगवान्‌ के परम शबितपात के बिना तथा बहुत समय से गुरु-चरणों की सेवा करने 


अध्याय: १२] भाषादीकोपैतः ३१७ 


से प्रसन्त बने हुए गुरु-जनो के अनुग्रह के बिना, भगवान्‌ का समावेश होना बहुत ही कठिन 
है । इसी लिए अभ्यास करने का आदेश दिया गया है। 


अभ्यासेऽप्यसमर्थः सन्मत्कमंपरमो भव । 
मदर्थमपि कर्माणि कुवेन्सिद्धिमवाप्स्यसि ॥ १०॥ 


(अर्जुन) = है अर्जुन ! भव = रहो (इस भांति) 
अधि = यदि (तुम) मद्‌-अर्थम्‌ = मेरे विए (निष्काम) 
अभ्यासे = अभ्यास करने में कर्माणि = कर्मे 
असमर्थः = अशक्त कुवन्‌ = करते हुए 

अवि = भी 
सन्‌ = हो 
(तहि) = तो सिद्धिम्‌ = (साक्षात्कार की) 
मत्‌-कसे- __ मेरे निमित्त निष्काम SH 
परमः | _ कर्म करने में ही लगे | अवाप्स्यसि = प्राप्त करोगे । 


अभ्यासोऽपि न शक्ष्यते--विध्नाद्यभिभवात्‌ । अतस्तन्नाशाय कर्म -पूजाजपस्वा- 
ध्यायहोमादीन्‌ कुरु ।। १०।। 


अनेक विघ्न भादि से हार कर यदि अभ्यास भी (तुम से) न हो सके तो फिर विध्तों 
को दूर करने के लिए पूजा, जप, स्वाध्याय, हवन आदि करो | 


अरथेतदप्यशक्तोऽसि कतु' मद्योगमास्थितः । 
सवेकमंफलत्यागं ततः कुरु यतात्मवान्‌ ॥११॥ 


अथ = अब यदि 


. | मद्न्योगम्‌ = मुझे प्राप्त करने की 
एतत्‌ = यह (निष्काम कर्म ) | ते 
अपि न्न भी ड 
कुम सन कर 
७ ० । आस्थित = लगे हुए 
अशक्तः न= न्‌ है 
भलि 8७% । सर्वे-कर्त-फल ] __ सभी कर्मो के फल की 
ततः = तो फिर | त्याम, इच्छा न 
यत-आत्सबान्‌ =- जीते हुए मन वाले बन | 
कर कुरु = करो। 


१. एवं तत्समावेशपल्लवा एव च प्रसिद्धदेहा दिप्रमातृभागप्रह्वीभावभावनानुप्राणिताः परमेश्वरः 
स्तुतिप्रणामपूजाध्यानसमाधिप्रभूतयः कमंप्रपळ्चा इत्यभिप्रायः । 


३१८ श्रीम दुभगवद्गीताथेसंग्र ह: [अध्यायः १२] 


यदि च भगवत्कर्म कतु न शक्तोऽसि,-अज्ञत्वात्‌ शास्त्रोक्तक्रमावदनात्‌ । तस्सर्व 
मयि संन्यसे: आत्मनिवेदनद्ृररेणत्याशयः । अमुमेवाशयमाश्रित्य लघुप्रकियावां मयैवोक्त : --- 


'ऊनाधिकमविज्ञात पोर्वापर्यविर्वाजतम्‌ । 
यच्चावधानरहित बुद्धोवस्खलितं च यत्‌ ॥ 
तत्सर्वं मम सर्वेश भक्तस्य!तेस्य दुमतेः । 
क्षन्तव्यं कृपया शम्भो यतस्त्वं करुणापरः ॥। 


अनेन स्तोत्रयोगेन तवात्सान निवेदये । 
पुनतिष्कारणमहं दुःखानां नमि पात्रताम्‌' ॥। 


इति । पारमेइवरेषु हि सिद्धान्तशास्त्रेवु आत्मनिवदनेऽयमेवाभिप्रायः ॥ १ १॥ 


अब यदि (भगवान्‌ के प्रति) निष्कास कमे करते में भी असमर्थ हो- मूर्ख होने के 
कारण तथा शास्त्र में कही गई प्रणालि को न जानने से, तो फिर आटन-निवेदन के द्वारा 
मुझ पर सभी (कर्मो के फल) का बीढा छोडो । यह अभिप्राय है । इसी अभिश्राव को लेकर 
मैने 'लघु-प्रक्रिया' (नामक स्तोत्र) में कहा है -- 


हे सभों के ईश्वर ! पाप और पुण्य को न जानते हुए, भूतकाल में क्या किया और 
भविष्य में क्या फल मिलेगा, इस पर ध्यान न देते हुए, खो भी कर्म मैंने, बुद्धि के फिसलने 
से अनवधानता में किये हैं, हे शंकर ! मुझ भक्त, आतं और मूर्खे के उन सभी कर्मो पर 
आप क्षमा कीजिए क्योंकि आप तो दया करते ही रहते हैं। इस स्तोत्र के नाते में (आपके 
सम्मुख) आत्म-समर्पण कर रहा हू । कहीं ऐसा न हो कि मैं बिना कारण ही फिर से दुःखों 
का पात्र बनूं । 


- परमेश्वर सम्बन्धित सिद्धान्त-शास्त्रों में आत्म-निवेदन का यही अभिप्राय है । 
तदिदं तात्पर्यभुपसह्लियते-- 


उसी इस आशय को नपे-तुले शब्दों में कहते हैं-- 


श्रेयो हि ज्ञानमभ्यासाज्ज्ञानाद्धयानं विशिष्यते । 


ध्यानात्कर्सफलत्यागस्त्यागाच्छान्तिरनन्तरा ॥१२॥ 


[अध्यायः १२] भाषाटीकोपेत: ३१९ 


हि == क्योंकि ति ८ कर्मो के फलों का त्याग 
अभ्यासात्‌ = निरन्तर ध्यान करने से | त्याग: करना 
ज्ञानम, = आवेशात्मक ज्ञान (विश्चिष्यत) == उच्च है (और) 
श्रेयः == फल-दायक ग 

है । त्यागात्‌ = फलों के त्याग से 
ज्ञानात्‌ = ज्ञानसे 

अनन्तरा = निकटवर्ती ह 
ध्यानम = भगवत्‌ रूपता का भान 42 नह 
वार्ल 
होना “ | 

विशिष्यते ¬ श्रेष्ठ है । शान्तिः = आत्मिक शान्ति प्राप्त 
ध्यानात = (इस) ध्यान से होती है ३ 


ज्ञानम्‌ --आवेज्ञात्म, अभ्यासाच्छेयः--अभ्यासस्य तत्फलत्वात्‌ । तस्मादेवावेशात्‌ 
ध्यानं ~ भगवन्मयत्वं विशिष्पते--विशेषत्व॑ याति, - अभिमतप्राध्त्या । सति ध्धाने-- 
भगवन्मयत्वे कर्मफलानि संन्यसितुं युज्यन्ते । अन्यथाज्ञातरूपे क्व संन्यासः । कर्मफलत्यागे च 
आत्यन्तिको शान्तिः । अतः सर्वमूलत्वादाचजञात्मकं ज्ञातमेव प्रधानम्‌ ।११२॥ 
ईश्वर के प्रति अनुरक्ति को ज्ञान कहते हैं । (अत: वह आवेश) अभ्यास ते श्रेष्ठ है 
क्योंकि अभ्यास का फल तो वह आवेश ही है । उसी आवेश से ध्यान भगवान्‌ में पुर्ण रूप से 
मिल जाना श्रेष्ठ है क्योंकि अभीष्ट ईश्वर को प्राप्ति इसी ध्यान से होती हे । अतः यह 
ध्यान-योग की विशेषता है । ध्यान के दृढ होने पर--भगवान्‌ के मिलने से कर्मों के फल का 
त्याय करमा सहज होता है | अतः अज्ञात रूप में-भाब-समाधि के न होने पर कर्भ-फलों का 
संन्यास करना बया माने रखता है । कर्मे-फलों के त्याग से तो चरम-कोटि की परम शान्ति 
मिलती है। अत: आवेशात्मक ज्ञान ही सभी (ज्ञानों का) पूल कारण होने से प्रधान माना 
जाता है। 
अद्वेष्टा सर्वभूतानां मैत्रः करुण एव च। 
निर्ममो निरहंकारः समदुःखसुखः क्षमो ॥ १३॥ 


सवभूतानाम = सब प्राणियों मे | (तबा) = पथा 

अद्वेष्टा = द्वेष की भावना से | निर्मम: =- ममता से रहित, 
रहित, | निरहंकार. = अहंकार से छूटा हुआ, 

च क्न और | समदुः ] _ सुख और दुःखों में एक 

मंत्र: = स्वार्थ की भावना से सुः | जैसा मन वाला 
रहित सबका प्रेमी | क्षमी = (अपराध करने वालों 

वरुण: = दया का रूप ही को भी) अभय देने 

ए्व = होता है वाला होता है । 


३२० श्रीमद्भगवबद्गीताथेसंग्रह: [अध्यायः १२] 


मैत्रो--अमत्सरता यस्यास्तीति। एवं कर्णः! 'ममामो'--इत्यादिः मम हारः, 
'अहमुदारोऽहं तेजस्वी अहं सहनः --इत्यादि: अहंकारः, -एतौ यस्य न स्तः। क्षमा--अप- 
कारिणं शत्र प्रत्यद्वेषबुद्धि: ।।१ २॥। 

जिसे किसी के प्रति द्वेष न हो वह मित्रता कहलाती है । इसी प्रकार करुणा का 
भी अर्थं समझना चाहिए । भेरे ये हैं! इत्यादि इस प्रकार का ज्ञान ममत्व कहलाता है । "मैं 
उदार हूं, मैं तेजस्वी हूं, मैं सहनशीन हूं इत्यादि ज्ञान अहंकार कहलाता हे । ये दोनों-- 
ममत्व तथा अहंकार जिसे न हों (वह निर्ममी तथा तिरहंकारी कहलाता है ।) बुरा करने 
वाले शत्र, के लिये भी जिसे द्वे ष-बुद्धि न हो बह क्षमा कहलाती है। 

सन्तुष्टः सततं योगी यतात्मा दृढनिश्चयः । 


मय्यपितमनोबुद्धिर्यो मद्भक्तः स मे प्रियः ।। १४॥ 


यः स= जो सः = बह 
सततम्‌ = व्यवहार करते हुए भी न 
सदा सि ता मुङ्ग में 
योगी = शान्त अन्तःकरण वाला | अपित == अपण किए हुए 
संतुष्ट: = (लाभ-हानि में भी) | मतः-बुद्धि = मन-बुद्धि वाला 
प्रसन्न रहता है । मद्‌-भक्तः = मेरा उपासक 
यतात्मा == जितेन्द्रिय (और) ॥ 
दुढ-निश्वयः == मुझ में पक्के रूप से म त मुझे 
टिका हुआ है । प्रियः = प्यारा है। 


सततं योगो--व्यवहारावस्थायामपि प्रज्ञान्त-अन्त: करणत्वात्‌ ॥१४॥ 
व्यवहार करते हुए भी पूर्ण रूप से शान्त (संकल्प-बिकल्पों से रहित) होने के कारण 
बह सदा योगी ही है । 
यस्मान्नोद्विजते लोको लोकान्नोद्विजते च य: । 
हर्घामर्षभयोद्वंगैमुंक्तो यः स॒ च मे प्रियः ॥१५॥ 


यस्मात्‌ = जिसयोगी से च = र 
तु ८०4 यः = ज 

| ही 22 ह्ष = प्रसन्नता, 
सट हे अभषं == क्रोध, 

व 0. gl है सप: = भय (और) 

2 उद्देंगे: = घबराहटों से 

यः = जो (योगी) मुक्तः छटा हुआ है 

लोकात्‌ = लोगों से + सः = वह 

न } _ घबराता मने = मुझे 

उद्विजते नहीं है प्रियः == प्यारा है । 


[अध्याय: १२] भषाटीकोपेत: ३२६ 


अनपेक्षः शुचिदेक्ष उदासीनो गतव्यथः । 
सर्वारम्भफलत्यागी यो मद्भक्तः स मे प्रियः ॥१६॥ 


यः = जो (योगी) उदासीनः == संसार के झंज्ञटों के प्रति 
| तटस्थ (तथा) 
अनपेक्षः == चाह से रहित, न 
क । गत-व्यथः = दुःखों से छूटा हुआ है 
शुचिः == पवित्र अन्तः करण | सः = बहू 
वाला, सर्व-आरम्भ-) __ सभी स्वाभाविक कर्मो 
फल-त्यागी । के फल को चाहने वाला 
(च) = और | 
। सद्‌-भक्तः = मेरा उपासक 
दक्षः == अपने ध्येय को पूरा | मे == मुझे 
करने में प्रवीण हैं | प्रिय. = प्यारा है। 


यो न हृष्यति न द्वेष्टि न शोचति न कांक्षति । 
दुभाशुभफलत्यागी भक्तिमान्यः स मे प्रिय: 1१७] 


यः = जो | न = मही 
न = न (कभी सुख मे) कांक्षति = किसी की चाह रखता 
| सा ; ज्ज 
न = न (दुःख में) दुभ-अश्षून- | _ पुण्य और पाप कर्मों के 
वेष्ट = घबराता है फल-त्यागी फल को नहीं चाहता 
__ सः = वह्‌ 
चच = और । रि 
(च) | भक्ति-साधक == भक्ति-युक्त साधक 
न प्र न. | मे मुझे 
शोचति == शोक करता है प्रिय: = प्यारा है । 


सम: शन्ती च मित्रे च तथा मानावमानयोः । 


शीतोष्णसुखदुःखेषु सप: सङ्गविबजितः ।। १८।। 


मान-अवसानयोः 


समः 
तथा 


तुल्य-निन्दा- 
स्तुतिः 
मौनी 


येन-केनचित्‌ 


संतुष्टः 


इद्म्‌ 
यथा-उक्तम्‌ 
घमं-अमुंतम्‌ 


| 


श्रीमदभगवद्गीताथेसंग्रह: 


= और जो 

शत्रू, 

मित्र में 

तथा 

आदर व अनादर में 
एक जैसा रहता है 
और 


[अध्प्राय: १२] 
शीत-उष्णु- सर्दी, गर्मी 
सुख-दृःखेषु सुख दु:ख में, 
समः = समान भाव से रहता 
है 
च = तथा 
सङ्ग-विर्बाजतंः = आसक्ति से छूटा हुआ 
है । 


तुल्यनिन्दास्तुतिमौ नी सन्तुष्टो येन केनचित्‌ । 
अनिकेत: स्थिरमतिर्भेक्तिमान्मे प्रियो नरः॥१६॥ 


(तथा जो) 
निन्दा, प्रशंसा को 
समान समझने वाला, 
== ईएवर के ध्यान में लगे 
रहने से व्यर्थ की बातें 
न करने वाला, 
= जैसे तैसे 
सदा अपने में प्रसन्न हे 
(और) 


ये 


अनिकेत' == किसी भी नियम का 
आदी नहीं है, 

सः = वह 

स्थिरमतिः = दृढ बुद्धि वाला 

भक्तिम।न्‌ = मेरा अनुरागी 

नरः = साधक, 

। मे = मुझे 

प्रिय: = प्यारा है। 


तु धर्मामृतमिदं यथोक्तं पयु पासते । 


श्रद्धधाना मत्परया भक्तास्तेऽतीव मे प्रिया: ॥२०॥ 


अब 

== मुझ में लगे हुए 
श्रद्धा वाले (साधक) 
इस 

ऊपर कहे हुए 


= धर्म रूप अमृत को 


परि-उपासते = भली-भांति अपनाते हैं 
“ते = बै 

। भक्ताः = भारोधक भक्‍त, 

मे = मुझे 

अतोव = बहुत ही 

| प्रियः = थ्यारे हैं। 


१. 'विजानन्विद्वान्‌ भवते नातिवादी' इति श्रृतेः । 
अन्यत्रापि --'जड इव विचरेदवादमतिः' इति । 


[अध्यायः ६२] भँषादी कोपेते: ३२३ 
अनिकेत:--'इदमेव मया कतंब्यम्‌'-- इति थस्य नास्ति प्रतिज्ञा । यथाप्राप्तहेवाकितया 
सुखदुः खादिकमुपभुञ्जामः परमेशवरविषयसमावेहितहृदयः सुखेनैव प्राप्नोति परमकँवल्यमिति 
शिवम्‌ 11२०१) 
यही केवल मेरा कतंव्य है" ऐसा जिसका ब्रत न हो। (प्रभु-इच्छा से) प्राप्त सुख- 
दुःख को जो सहर्ष भोगता है तथा जिसका विषय परमेश्वर है उसी में लौ लगाये हुए हृदय 
वाला हो, वह तो सहज में ही मोक्ष को प्राप्त करता है | इति शिवम्‌ । 
अत्र संग्रह लोक: 
प्रमानन्दवैवश्यसञ्जातावेशसंपदः । 
स्वय सवॉस्ववस्थासु ब्रह्मसत्ता ह्ययत्नतः ॥१२॥ 


सार-इलोक 
(जिप्त योगी को) परम-आनन्द से बेबस होकर भावावेश का धन मिला हो उसे 


स्वयं, सभी अवस्थाओ में रह कर, ब्रह्म की सत्ता सहज (अनायास) हो प्राप्त हाती है । 


इति श्रीमहामाहेइवराचायवर्याभिनवगुप्तपादविरचिते श्रीमज्भूगववृगीताथसंग्रहे 
(भक्तियोगोताम) दादशोषध्याय: ।1१ २।। 


श्रीमान्‌ आचार्य अभिनवगुप्त हारा रोचत गीतार्थ-संग्रह का 
(भक्तियोग नाम का) बारहवां अध्याय 
समाप्त हुआ । 


३२४ श्रीमदभगवदगीताथँसं प्रह [अध्यायः १३] 
अथ 
त्रयोदशोऽध्यायः 
ब्रजु त उवाच 
प्रकृति पुरुष चेव क्षेत्रं क्षेत्रज़्मेव च । 
एतद्वेदितुमिच्छामि ज्ञानं ज्ञेय च केशव; ॥१॥ 


अज. न बोला 
केशव = है इष्ण ! एव च == तथा 
(अहम्‌) कल दि ज्ञानम्‌ == ज्ञान, 
प्रकृतिम्‌ = प्रकृति, हि ही _ 
पुरुषम्‌ = पुरुष सेयम्‌ = अजय, परमात्मा 
= तथा ८ 
ह र एतद == इन सबों का (लक्षण) 
क्ष त्रम्‌ = शरीर ८4. छ 
क्ष त्रज्ञम्‌ = शरीर में रहने बाला | वेदितुम्‌ व 
(आत्मा) इच्छामि = चाहता हूं । 
क्वचिच्छू तौ 'क्षत्रज्ञ उपास्थ: --इति श्रुयते । स च किमात्मा, उतेशवर:, अथ 


तृतीयः कएचदन्य एव ? इति प्रदनाश डु।यां श्रौभगवानादिशति --- 
कई वेदों की ऋचाओं में यह सुनते आये हैं कि क्षेत्रज्ञ की उपासना करनी चाहिए ! 
वह क्षेत्रज्ञ क्या जीवात्मा है या ईश्वर है अथवा कोई तीसरा ही है। इन प्रश्‍न-शकाओं क! 
समाधान भगवान्‌ करते हैं-- 
श्रौ भगवानुवाच 
इदं शरीर कौन्तेय क्षेत्रमित्यभिधीयते । 
एतद्यो बेद तं प्राहुः क्षेत्रज्ञ इति तद्विदः ।। २॥ 
भगवान बोले 


कौन्तेय = है कुन्ती के पुत्र | एतत्‌ = इसको 

अर्जुन ! यः = जो 
इदम = यह | बेद == जानता हे 

दस = उसको 
शरीरम -- खा BN दा 
के 20 । वे जेल: = क्षेत्रज्ञ (आत्मा), 

क्षत्रम्‌ = खेत है | इति = इस भांति 

र तत्‌-विदः =-= उनके तर कु 
- इति == ऐसे I नित्‌ (र को जानने 

वाले ज्ञानीजन 


कहते हैं । 


अभिधी यते = कहा जाता है (और | प्राहुः 


अंध्याय; १३] भाषांटोकोपेत : ३२४ 


क्षेत्रज्ञ चापि मां बिद्धि सर्वेक्षेत्रेष भारत । 
क्ेत्रक्षेत्रज्ञयोर्जानिं यत्तज्ज्ञानं मत मम ॥३॥ 


च स= और यत्‌ >> 
भारत = है अर्जुन ! तिल 
सर्व-क्षेत्रषु = सब शरीरों में जानस्‌ = मर्म जानना है, 
क्षे अज्ञम्‌ = जीवात्मा वत == उह 
अपि च भी, | ज्ञानम्‌ = ज्ञान 
माम्‌ = मुझे ही | (इति) = पसी 
बिद्धि = जानो (इतना ही नहीं) 
र माम क 
क्षेत्र क्षे त्रज्ञयो: न शरीर और जीवात्मा | मेरी 

ट्र मतम्‌ == धारणा है: 


संसारिणां शरीर क्षेत्र, यत्र कमंबोजप्ररोह: । अत एव तेषामात्मा आगन्तककालष्य- 
रूषितः क्षेत्रज्ञ उच्यते । प्रबुद्धानां तदेव क्ष त्रम्‌। अःवर्थभेदस्तु तद्यथा- क्षिणोति कर्मबः्धम- 
पभोगेन, त्रायते जन्ममरणभयादिति । तांश्च प्रति परमात्मा वासु देवः क्षेत्रज्ञः, एतत्क्षेत्र यो 
वेद-- वेदयति इत्यन्तर्भावितष्यर्थो विदिः । तेन यत्प्रसादादचेतनमिदं चेतनोभावभायाति स- 
एव क्षेत्रज्ञो नान्यः कदचित्‌ । विशेषस्तु परिमितव्याप्तिक रूपमालम्ब्य आत्मेति भव्यते, 
अपरिच्छिन्न-सवेक्ष त्रव्यप्त्या परमात्मा भगवान्वासुदेवः । ममेति कर्मणि 1ष्ठी;- अहमनेन 
ज्ञानेन सेय इत्यर्थः ।।३॥ 


संसारी जीवों का शरीर ही खेत है जिसमें कर्म रूपी बीज अंकुरित होता है। इसो 
लिए उनका आत्मा अपनी इच्छा से आवे वाले पाप-पुण्य से ढका हुआ क्षेत्रज्ञ कहलाता है । 
बुद्धिमानों के लिए वह जीवात्मा ही क्षेत्र (खेत, हे । क्षेत्रज्ञ शब्द का सार्थक विवरण यों 
है--कर्मो का बंधन, भोगने से जहां कट जाता है और जीने मरने के भय से जो रक्षा 
करता है । ऐसे प्रबुद्ध साधकों के लिए परमात्मा वासुदेव ही क्षेत्रज्ञ हे । इस क्षेत्र (मूर्खो की 
दृष्टि में शरीर और प्रवृद्धो के दृष्टिकोण से जीवात्मा) बो जो जानता है तथा दूसरों को 
जनवाता है- इस प्रकार के दोनों अर्थ विद्‌ धातु से प्रकट होते हैं क्योंकि इस बिद्‌ धातु में 
णिच्‌ प्रत्यय अन्तभूत है । जिस (ईश्वर) के प्रभाव से यह जड शरीर, चेतत बनता है 
वही क्षेत्रज्ञ है भौर दूसरा नहीं । इसके अतिरिक्‍त दूसरा विशेष अर्थ इसमें यह है कि सीमित 
व्यापकता का आश्रय लेकर जीवात्मा कहटाता हे । व्यापक रूप से सभी शरीरों में ठहरा 
हुआ परमात्मा भगवान्‌ वासुदेव है । ममेलि इस षप्ट्यन्त पद का प्रयोग कर्मकारक के अर्थ 
में ही हुआ है या यों कहें मेरा इस शब्द में कर्म में षष्ठी विभक्ति का प्रयोग हुआ है। 
अतः मैं ऐसे ज्ञान से जाना जाता हु । यह अर्थ है । 


इ बासुदेवास्य इति ग पाठ: । 


यदू-विकारि 
चर 
यतः 


ऋषिभिः 
बहुधा 
गीतम्‌ 
(च) 
विविध: 
छन्दोभिः 
पृथक्‌ 
(गीतम्‌) 


श्रीम द भगवदगीता थंसंग्र हः 


[अध्यायः १३ 


ततक्षेत्रं यच्च यादुक्य यद्विकारि यतश्च यत्‌ । 
तत्समासेन मे श्रृणु ॥४॥ 


सच यो यत्स्वभावश्च 


- जिन विकारो वाला है 
और 


== जिस कारण से 


(इस क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ का तत्त्व) 


ऋषिभिवबंहुधा गीतं छन्दोभिविविधेः पृथक्‌ । 


ब्रह्मसूत्रपर्दैशचेब 


ऋषियों द्वारा 
अनेक प्रकार से 
=- कहा गया हें 

= और 

अनेकानेक 
वेद-मन्त्रों से 

= विभाग-पूर्वक 
वणित हुआ है 


|| 


fl 


च एव 
हेतु मद्भिः 
ब्रह्म-सूत्रपदे: 


विनिश्चितम 


यत्‌ == बना है 

च = तथा 

सः = वह क्षेत्रज्ञ 

प स= भी 

षः = जो है, 

यत्‌ = जिस 

स्वभाव = स्वभाव वाला है 
तत्‌ == वह (सभी कुछ) 
समासेन == नपे-तुले शब्दों में 
भे = मुझसे 

श्रृणृ न सुनो । 


हेतु्माद्रिविनिश्चि'तम्‌ ॥५॥ 


और भी 


युक्तियुक्त 


ब्रह्म-सूच के पदों द्वारा 


निश्चित किया गया 


है । 


येन विकारं गच्छति यद्विकारि । समासेन--इत्यविभागनेवेता*प्रईनान्‌ साधारणीत्तरेण 
यश्चपि च क्रषिभिबहुधा वेदेश्चोइतमेतत्‌, तथापि समासेनाहुं व्याचक्ष 


परिच्छिनत्ति। 


इति 1121) 


१. अनेन वक्ष्यमाणस्य क्षेत्रादिप्रतिपादकस्यार्थस्य बेदवेदान्तस्मृतिप्रसिद्धत्वं प्रकाशितम्‌ । 


[अध्यायः १३] भाषाटीकोपेत: ३२७ 


यह (क्षेत्र-शरीर) जिसके द्वारा विकार को प्राप्त होता है और जिस विकार को 
प्राप्त करता है, इन प्रश्नों का उत्तर साधारण शब्दों में कहकर समझाते हें । यद्यपि ऋषियों 
ने अनेक प्रकार से वेदों में यह बात कही है तथापि संक्षिप्त शब्दों में, मैं इस विषय को 
कहूंगा । 
महाभूतान्यहंकारो बुद्धिरव्पक्तमेव च। 
इन्द्रियाणि दशैकं च पञ्च चेन्द्रियगोचराः ॥६।। 


महा-भूतानि == पांच महाभूत, च व्ल 
(पृथ्वी, जल, अग्नि, | दश == दस 
वायु और आकाश) इच्द्रियाणि == इन्द्रियां 
(पांच ज्ञानेन्दियां, पांच 
ed a i कर्मेखियां) 
बुद्धिः न बुद्धि (च) = और 
एकम्‌ न्य एक मन, 
च 3 और पञ्च = पांच 
अछि इद्रिय-गोचरा: == इन्दियों के विषय 
a ह (शब्द, स्पर्श, रूप, रस 
एब == भी तथा गन्ध) 


अव्यक्त -प्रकृति: । इर्द्रियाणि--मनसा सहैकादश । इन्द्रियगोचराः -रूपादयः 
पञ्च ॥६॥ 


अव्यक्त, प्रकृति को कहते हैं। मन को मिलाकर इन्द्रियां ग्यारह है । इन्द्रियों के 
विषय, रूप आदि पांच (शब्द, स्पर्श, रूप, रस और गन्ध) हैं । 
इच्छा द्वेष: सुखं दुःखं सङ्घातश्चेतना धृतिः । 
एतरक्षेत्रं समासेन सविकारमुदाहृतम्‌ ॥७॥ 


इच्छा न अभिलाषा एतत्‌ = यह 
द्वेषः म्न डाह 
कने त्रम्‌ = क्षत्र 
सुखम्‌ = सुख, 
दुःखम्‌ न= दुःख, सविकारम्‌ = विकारों के सहित 
घात: = स्थल देह का पिंड, 3 
संघात गूल दह समासेन = संक्षेप से 
चेतना == चेतन-शक्ति, 


घृतिः = धैर्य (इस प्रकार) उदाहृतम्‌ = कहा गया । 


३२८ म्रीमद्भगवद्गीवाथसंग्रह: [अध्यायः १३] 


चेतना--दृकशक्ति: पुरुष: | धृतिरिति अन्ते किल सर्वस्य-आ ब्रह्मणः क्रिमिपर्षस्तस्थ 
प्रारब्धं निष्पन्ने वा कार्ये काम कोधादिषु च इपतँव सम पर्याप्त ।कमच्येन, ईद्शहचाहँ 
नित्यमेव भूय।सर्‌'-इति प्राणसंघारिगी धृतिराश्वासनात्मिका पररहस्यशासनेषु रागशब्द- 
वाच्या जायते ।।७॥ 

ज्ञान-शक्ति से युक्‍त पुरुष को, चेतन कहते हैं । ब्रह्मा जी से लेकर कोडे तक सभों को 
इस प्रकार का यह कर्ण धैर्य भीतर में है ही । प्रारम्भ किए हुए या समाप्त किए हुए काम- 
क्रोध आदि कार्यो में भी इतना ही मेरे लिए काफी है, अधिक से क्‍या लाभ या ऐसा ही मैं 
सदा बना रह इम प्रकार का प्राणों को स्थिति देते वाला विश्वास-प्रद धैर्य, शैवः शास्त्रों में 
“राग कहलाता है। 


एवं क्ष त्र व्याख्यात, क्षे त्रज्ञश्च । इदानीं ज्ञानमुच्यते -- 

इस प्रकार क्षेत्र की व्याख्या हुई और क्षेत्रज्ञ की भी । अब ज्ञान कहते हैं-- 
अमानित्वमदम्भित्वमहिसा क्षान्तिरार्जवम्‌ । 
आचार्योपासनं शौचं स्थैयंमात्मविनिग्रहः ।॥८॥ 


अमानित्वम्‌ = गर्व का न होना, आचार्य-उपासनम्‌, == बड़ों की आज्ञा का 
अदम्भित्वम्‌ = पाखंड न होचा, पालन करना 
अहिसा = शरीर, मन तथा वाणि __ 
से किसी भी प्राणि चन्‌ be मानसिक) 
त T 
की हिसा न करनी, 
क्षान्तिः = सहनशीलता, आत्म-विनिग्रहः - मन तथा इन्द्रियों को 
आर्जवम्‌ = सरलता, वश में रखना 
इन्द्रियार्थेषु वैराग्यमनहंकार एव च। 
जन्ममृत्युज राव्याधिदुःखदोषानुदर्शनम्‌ जीजा 
इन्द्रिय-अर्थेषु = इन्द्रियों के विषयों ' मुत्यु = मस्ता, 
(शब्द, स्पर्श आदि) में जरा = बुढापा, 
वैराग्यम्‌ = लगाब न होना व्याधि == रोग (आदि में) 
च्च = और 
दुख = दुःख रूप 
अन अहंकार: >! अहंकार का | 3 
एव = भी अभाव होना, | दोष च दीषों का 


जन्म > जीना, अनु-दशनम्‌ == बारबार बिचार करना 


[ अध्यायः १३ 


वरमह 5 


आदिषु 


असक्तिः 


] 


अन-अभिष्व ङ्कः 


च 


च 
मयि 
अनन्य-योगेन 


151 बव रिणी - 


भक्तिः 


अध्यात्म-ज्ञात- 
निष्ठत्यम्‌ 


तरव-ज्ञान- 
अर्थ-दशनम्‌ 


एतत्‌ 
ज्ञानम्‌ 


| व 


भाषाटीकोपेतः ३२६ 
अक्षक्तिरनभिष्वङ्गः पुत्रदारगृहादिषु । 
नित्यं च समचिततत्वमिष्टानिष्टोपपत्तिषु ॥ १०।। 
पुत्र, स्त्री, घर आदि | इष्ट-अनिष्ट- | _ प्रिय, अप्रिय की प्राप्ति 
मे उपपत्तिषु | में 
च: ममता का अभाव, सम-चित्तत्वम्‌ == मन की स्थिति एक 
= और जैसी रहनी, 


मयि चानन्ययोगेन भक्तिरव्यभिचारिणी । 


विविक्तदेशसेविव्वम रतिर्जनसंसदि ॥।११॥। 
न और विविक्‍त-देश-] _ एकान्त स्थान मे 
= मुझ परमात्मा में सेवित्वम्‌ _ रहने का स्वभाव, 
= एकाग्र मन से, मेरे 
बिना अन्य किसी की | जन-संसदि = व्यावहारिक लोगों में 
भी आस्था न रखने से बेठने की 
__ अटल अर्थात्‌ किसी भी | अरतिः == इच्छा का न होना, 
कामना की चाह न 
रखने वाली भक्ति, 


अध्यात्मज्ञाननिष्ठत्वं तत्वज्ञानार्थेदर्शनम्‌ । 
एतज्ज्ञानमिति प्रोक्तमज्ञानं यदतोऽन्यथा ॥ १२॥ 


_ स्वात्म-ज्ञान मे घनिष्ठ | यत्‌ -- जो अब 
अनुराग का होना, | अतः = इस ज्ञान से 
तत्व-ज्ञान का जो! अन्यथा == उल्टा, विपरीत है, 


सार भूत अर्थ ईश्वर है 


उसको (सब में) (सः) उ 
देखना, अज्ञानम्‌ = अज्ञान नाम से 
= यह सब (तो) इति = इस प्रकार 
= ज्ञान है । भोषतस्‌ = (शास्त्रों में) कहा हैं । 


३३० श्रीमद्भगवद्मीतार्थसंग्रह: [अध्यायः १३] 

अनन्ययोगेनेति --'परमात्मनो महेइवरादन्यदपर न किचिदस्ति'---इत्यनत्यरूपो यो 
निइचयः, स एव योग:; --तेन निश्चयेन मयि भक्ति: | अतएव सा न कदाचिद्व्यभिचरति,--- 
व्यमिचारहेतुत्वाभिमतानां कामनानामभावात्‌, तासामपि बा चित्तवृत्त्यन्त ररूपाणां तदेकमय. 
त्वात्‌ । एवं सवंत्रातुसंवेवम्‌ एतद्विपरीत मतानम्‌; यथा मानित्वादीनि ॥१२॥ 


एकाग्र मन से--'परमात्मा महेश्वर से अन्य (दूसरा) कोई नहीं है| --इस प्रकार 
का अभेद रूप निश्चय ही योग कहलाता हे । एसी निश्चय से मुझ में भक्ति उत्पन्न होती है, 
या यों कहें--वह निश्चय ही मुझ में भक्ति है। अतः वह भक्ति फिर कभी दूषित नहीं 
होती । भक्ति में न्यूनता कामनाओं के होने से होती है अतः जब कामनाएं ही नहों तो 
भक्ति अटल रहती हे । वे सभी कामनायें भी, भक्ति-रस से प्रित चित्त-वृत्ति के भीतर होने 
से भक्ति-रस से अभिन्न ही हैं । इसी भांति अन्य प्रसंगो में भी अर्थ समझना चाहिए । इस 
(ज्ञान) से उल्टा अज्ञान है । जैसे अमानिता के विपरीत मानिता, अभिमान आदि है । 
एतेन ज्ञानेन यज्ज्ञेयं तदुच्यते 
इस ज्ञान से जो (जानने योग्य परमात्मा) जाना जाता है उसका निर्णय करते हैं-- 
ज्ञेयं यत्तत्प्रवक्ष्यामि गज्ज्ञात्वामृतमङ्तृते । 
अनादिमत्परं ब्रह्म न सत्तन्तासदुच्यते ।।१३।। 


पत्‌ = जो ; (तत्त) = वह 

ज्ञेयम्‌ = जानते योग्य (परमात्मा) अन-आदिमत्‌ = आदि रहित. 
है, (तथा। । परम्‌ ~ सर्वोच्च 

यत्‌ न्न जिसे | ब्रह्म = परमात्मा 

ज्ञात्वा = जान कर ।मनुष्त) | ने = नतो 

अमूतम्‌ = परम आनद को | सत्‌ = सत्‌ (कहा जाता है) 

| 

अश्नुते = प्राप्त करता है | {च) = और 

तत्‌ = उसे | न = म 

प्रबक्ष्यामि = सही अर्थो में, अच्छी | असत्‌ = असत्‌ ही 
रीति से कहूगा । । उच्यते == कहा जाता है। 


सर्वतः पाणिपादं तत्सर्वेतोऽक्षिशिरोमुखम्‌ । 
सर्वतः श्रतिमल्लोके सर्वमावृत्य तिष्ठति ॥ १४॥। 


[अध्यायः १३] 


ततत्‌ 

सरतः 
पाणि-पादम्‌ 
सर्वेत:- ।क्षि ) 
शिरः-म्‌खम्‌ 


सर्वतः 


सरवं-इन्द्रिय 
गुण-अ एभासम्‌ 


सर्व-इ स्द्रिय- ) 
विवजितम्‌ 


च्च 


असक्तम्‌ 


भूतानाम्‌ 
बहिः 


भाषाटीकोपेतः ३३१ 


= वहू ईश्वर | श्र्‌ तिमतु == कानो वाला 
== चारों ओर | (अस्ति) है । 
| < १ 
हाथ पैर वाला (तथा) (वत, ob 
। लोके = संसार में 
_ सभो ओर नेत्र, सिर | सवम्‌ -- सब को 
और मुख वाला, | आवृत्य = ज्याप्त करके 
= चारों ओर | तिष्ठति = ठहरा है। 


सर्वेन्द्रियगणाभासं सर्वेन्दियविवाजतम्‌ । 
असक्त सर्वभच्दैव निगुणं गुणभोवित्‌ च ।।१५। 


RR) निगुंणम्‌ = गुणों (सत्त्व, रज और 
) __ सभी इन्द्रियों के विषयो| तम) से परे होकर 
का प्रकाशक | एव ॐ 
(होकर भी) | 
_ सभी इन्द्रियों से बंचित | भत = संबो को धारण पोषण 
_ अर्थात्‌ व्यारा है | करने वाला 
क | च == और 
= विषयों मे लगाव से | शु ण-भोक्तु = गुणों अर्थात्‌ विषयों को 
रहित । भोगने वाला हे । 


बहिरन्तश्व भतानामचर चरमेव च । 
सृक्ष्मत्वात्तदविज्ञ य दूरस्थ चान्तिके च तत्‌ १६॥ 


== प्राणियों के | सूक्ष्मत्वात्‌ = (निर्मलता के कारण) 
= बाहर | सुक्ष्म होने से 
= भीतर (वही परमात्मा | अधिज्ञेयम्‌ = जाना नहीं जाता 
ठहर है) डं उरे 
और री 
अन्तिके = निकट होकर 
== चेतन गे 
= जड़ नत स 
= भी (वही) है। तत्‌ न गोट 
न: तथा दूरस्थम्‌ == (बुद्धि का विषय न 
= वह (ईश्वर) होने से) दूर ठहरा है। 


विभक्तेषु 
अविभक्तम्‌ 
विभक्तम्‌ इव 


स्थितम्‌ 
तत्‌ 


ज्ञेयम्‌ 


तत्‌ 
ज्योतिषास्‌ 
अपि 
ज्योतिः 
तमसः 
परम्‌ 
उच्यते 
ज्ञानम्‌ 


श्रीम दभगवद्गीतार्थस यहः 


[अध्यायः १३] 


अविभक्तं विभक्तेषु विभक्तमिव च स्थितम्‌ । 
भूतभत्‌, च तज्ज्ञेयं ग्रसिष्णु प्रभविष्णु च ॥१७॥ 


= मानों 


= जानने 


भिन्न-भिन्न पदार्थो में 
एक जैसा होकर भी 
भिन्न-भिन्न 
स्वरूप के रूप में 
ठहरा है । 

बह 

योग्य 
(परमात्मा) 


भूत-भतं. 


| प्रभविष्ण्‌ 


प्राणियों का पालन 
पोषण करने वाला 


होकर 

(रुद्र रूप बत कर) 
संहार करने वाला 
तथा 

(ब्रह्मा रूप से) सबको 
उत्पन्न करने वाला हे । 


ज्योतिषामपि तज्ज्योतिस्तमस: परमुच्यते । 
ज्ञानज्ञ सं ज्ञानगम्यं हृदि सर्व॑स्य विष्ठितम्‌ ॥ १८॥ 


वह परमात्मा 
प्रकाशों का 
भी 

प्रकाश है । 
अंधेरे से 


- परे है, 


ऐसा कहा जाता हे । 
ज्ञान रूप है, 


| रह दि 


| विष्ठितम 


| 


ज्ञेय रूप है 
और 


आत्म-ज्ञान से (ही) 
जाना जाता है (तथा) 


सभी प्राणियों के 
हृदय में 
ठहरा है । 


'अनादिमःपरं ब्रह्म'-- इत्यादिभिविशेषणंत्र हास्वरूपाक्ष पानुग्राहक॑ सर्व्रवादाभिहित- 
बिज्ञानापृथम्भार्व कथधलि । एतानि च विशेषणानि पुषेमेव व्याख्यातानि कि निष्फलतया 
पुनरुक्तया । १८॥। 


अनादिमत्‌ परं ब्रह्म इस श्लोक से लेकर हृदि सर्वस्य विष्ठितम्‌' इस श्लोक तक 
वर्णन किये मये विशेषणों से ब्रह्मा स्वरूप ईश्कर के विषय में जितने शी संशय हैं उनको दूर 


करने वाला, सभी मतों में कहा गया विज्ञान की एकता का प्रदर्शन किया गया है। इन 
विंशेषणों की तो हम पहिले व्याख्या कर ही चुके हैं, अतः दुबारा कहने से क्या लाभ ? 


[अध्यायः १३] 


भाषाटी कोपेत: 


३३३ 


एतत्क्ष त्रं तथा ज्ञानं ज्ञ यं चोक्तं समासतः। 
मख्भावायोपपद्यते ॥१६॥ 


मद्भक्त एतद्विज्ञाय 


इस 
क्षेत्र (शरीर) का, 
आत्म-ज्ञान का, 
और 

जानने योग्य प्रभु का 
(लक्षण) 

मैं ने 

= नपे-तुले शब्दों में 


न्न कहा । 


एतत्‌ 


विज्ञाय 


मद्‌-भक्तः 


मद्‌-भावाय 


उपपद्यते 


इस ज्ञान को 

पूर्ण रूप से अनुभव 
करके 

मेरा भक्त, 

मेरे स्वरूप को (ही) 


प्राप्त होता है। 


एतत्क्ष त्रज्ञानसेयात्मक त्रयं यो वत्ति, स स एव मद्धक्तः । स च मदू 'वमेति ।। १६) 


क्षेत्र --शरीर, ज्ञान--परमात्म-ज्ञान और शे य--जानने योग्य ईश्वर, इन तीनों को 
जो जानता है, वह ही मेरा भक्त है और वही मेरे स्वरूप को प्राप्त करता है। 


एतत्लक्षणं कृत्वा परीक्षा क्रियते -- 


इनका लक्षण करके अब (इन की) जांच करते हैं-- 


अनादी 
बिट 


च 
चिकरात्‌ 


प्रकृति पुरुषं चैव विद्ध्यनादी उभावपि । 
विकारांश्च गुणांश्चेव विद्धि प्रकृतिसंभवान्‌ ॥२०॥ 


= प्रकृति 


और 
पुरुष (क्षेत्रज्ञ) 
दोनों को 

ही (तुम) 
आदि से रहित 
समझो 

और 

पदार्थो को 


== तथा 


(उतके) विषयों को 
भी 

प्रकृति से 

उत्पन्न हुए 

ही 


जान लो । 


३३४ श्रोमद्भगवदगौतार्थसंग्रह: [अध्याय: १३| 


प्रकृतिरप्यनादि:--कारणान्तराभावात्‌ । विकारा:--पटादथ: ॥२०॥ 


प्रकृति भी अनादि है क्योंकि इसका दूसरा कारण कोई नही है । विकार--घट, पट 
आदि पदाथं, प्रकृति के विकार कहलाते हैं । 


कार्यकारणकर्त त्वे हेतुः प्रकृतिरुच्यते । 
पुरुषः सुखदुःखानां भोक्तृत्वे हेतुरुच्यते ॥ २१॥ 


काय-कारण- | __ पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु | उच्यते = कही जाती है (और 
कतं,रवे और आकाश (कार्य) SC MRR ककी 
शब्द, स्पर्श, रूप, रस | " 
तथा गन्ध (कारण) | भोक्तृत्व = भोगने में 
को उत्पन्न करने में पुरुष = पुरुष 
हेतु: = हेतु हेः = कारण 
प्रकृति: = प्रकृति उच्यते = कहा जाता है। 


- प्रकृतिरिति कार्यकारणभावे हेतुः । पुरुषस्तु प्राधान्याद्धोक्ता ।२१॥ 


इस प्रकार प्रकृति, कारण, पांच महाभूत ओर कार्य शब्दादिक विषयों की उत्पत्ति में 
सहायक हैं ओर पुरुष प्रधान (प्रमुख) होने से (विषयों को) भोगने वाला है । 
पुरुषः प्रकृतिस्थो हि भुङक्ते प्रकृतिजान्गुणान्‌ । 
कारणं गुणसङ्गोऽस्य सदसद्योनिजन्मसु ॥२२॥। 


प्रकृतिस्थः = प्रकृति में ठहरा हुआ | अस्थ = इस जीवात्मा को 

हि ल्क गुण-सङ्कः = विषयों का लगाव 

पुरुषः = जीवात्मा 

प्रकृतिजान्‌ = प्रकृति से उत्पन्न हुए | (एब) = ही, 

गुणान्‌ = तीनों गुणों से युक्‍त | सद असद- ) अच्छी बुरी योनियों में 
पदार्थों को योनि जन्मसु जन्म लेने का 

भड क्ते = भोगता हे (तथा) कारणम्‌ = हेतु है । 


उपद्रष्टानुमन्ता च भर्ता भोक्ता महेश्वरः । 
परमात्मेति चाप्युक्तो देहेऽस्मिन्पुरुषः परः ॥ २३॥ 


[अध्याय: १३] भाषाटीकोपेत: ३३५ 


पुरुषः = पुरुष (जीवात्मा) च = और 
अनुमन्ता = सहमति-सलाह देने 
अस्मिन्‌ च वाला, 
देहे = बरौर सें भर्ता = पालन-पोषण करने 
वाला, 
(त्य) न लहर हु , भोक्ता - जीव रूप से भोगने 
अपि = भी वाला, 
प्रः = (शरीर से अन्य) आत्म | च = तथा 
रूप सर्वोत्तम । महेश्वरः = ब्रह्मादिकों का. भी 
एव = ही है (क्योंकि) ईश्वर 
परमात्मा == चैतन्य रूप 
उपद्रष्टा = (साक्षी होने से) उपदेश | इति == ऐसे... 
करने वाला, उषतः = कहा गया है । 


प्रकृतिपुरुषयों: पङ ग्वन्धवत्किलान्योन्यापेक्षा वृतिः 


* अत एवास्य ज्ञास्त्रकद्धर्नाताकारेनासिभिरमिधीयते रूपम्‌ ~ 'उपद्रष्टा'-- इत्यादिभिः। 
अयमत्र तात्पर्यार्थः । प्रकृलिः, तद्विकारञ्चतुईशविधः सर्ग: तथा पुरुषः,--एतत्सर्वसनादि नित्यं 
च, ब्रह्मतत्त्वाच्छ्रितत्वे सति तदनन्यत्वात्‌ ॥२३॥ 


प्रकृति और पुरुष तो एक दूसरे पर निर्भर होने से लंगडे और अन्धे की भांति 
समानता रखते हैं । (किन्तु आत्मा किसी दूसरे की अपेक्षा नहीं रखता) इसलिए शास्त्रकारों 
ने इसका नाम तथा स्वरूप उपद्रष्टा --देखने वाला आदि अनेक रूपों में माना है । यह भाव 
यह है--प्रकृति --उससे उत्पन्न चौदह प्रकार की सूष्टि, पुरुष और स्वयं प्रकृति ये सभी 
अनादि और नित्य हैं। ब्रह्मा-तच्त्र से व्याप्त होते पर (ये प्रकृति आदि) उस परब्रह्म से 
अभिन्न हैं । 

तथा चाह-- 

यही कहते हैं--- 


य एवं वेत्ति पुरुषं प्रकृति च गणैः सह । 
सर्वथा वर्तमानोऽपि न स॒ भूयोऽभिजायते ॥ २४॥ 


* 'प्रकृतिपुरुषयोः पङ ग्वन्धवत्किलान्योन्यापेक्षा वृत्तिः’ इति पुस्तकान्तरेष्वधिकः पाठः 


३३६ श्रीमद्भगवद्गीतार्थसं ग्रह: 


पुरुषम्‌ = पुरुष को सः 
छ द सर्वथा 
गुण: = गुणों 
सह == सहित वर्तमान: 
प्रकृतिम्‌ = प्रकृति को 

हे अपि 
यः = जो (योगी) 
एवम्‌ == इस भांति (अभेद रूप , भूयः 

ब्रह्म दर्शन से) न 

बत्ति =: जानता है अभिजायते 


एवम्‌ अनेन सर्वाभिदरूपेण ब्रह्मदशनेन यो योगी प्रकृति, 


[अध्यायः १३] 
वह 
सब प्रकार से 
व्यवहार करता हुआ 


भी 


= फिर 


जन्म नहीं 


त लेता है। 


पुरुष गु्णांइच तद्विकारान्‌ 


जानाति । सर्वेण प्रकारेण यथा तथा वर्तमानोऽपि, स मुक्त एवेत्यर्थः ॥२४॥ 


इस प्रकार इस ब्रह्म का दर्शन करने से जो योगी सभी प्रकृति, पुरुष, पदार्थो और 
प्रकृति के विकारों को अभेद-दूष्टि से (भगवत्‌ रूप) जानता है वह सर्व प्रकार से जिस तिस 
रूप में ठहरा हुआ या यों कहें सभी दशाओं में किसी भी अवस्था में क्यों न ठहरा हो, मुका 


ही है । 

ध्यानेनात्मनि पश्यन्ति केचिदात्मानमात्मना । 

अन्ये सांख्येन योगेन कर्मयोगेन चापरे ॥२५॥ 
भात्म!नम्‌ = परमात्मा को, योगेन योग के द्वारा 
केचित्‌ = कई साधक 
आत्मना = अपनी सूक्ष्म बुद्धि से | च अपरे और कई अन्य 
ध्यानेन = ध्यान के द्वारा रोगे Ee 
आत्ता = हृदय में | कम-योगेन निष्काम कर्म-योग के 
पश्यन्ति = देखते हैं । दार 
अन्य == दूसरे (पश्यन्ति) देखते हैं । 
सांख्घेन- = सांख्य 


अन्ये त्वेवमजानन्तः श्रृत्वान्येभ्य उपासते । 
तेऽपि चातितरन्त्येव मृत्यु श्रतिष रायणः ॥।२६॥ 


ग्यः 2 
[अध्यायः १३] भाषाटीकोपेत : ३३७ 


तु == किन 
डु उपासते = उपासना करते हैं 
अन्ये = (इन ज्ञानियों से) दूसरे | च = और 
मन्द बुद्धि वाले पुरुष | ते न्ऱ्वे 
एवम्‌ == इस प्रकार श्रूतिपरायणाः = सुनने में लगे हुए 
साधक 
अजानन्तः = न जानते हुए | अपि = भी 
| मूध्युम्‌ == जम्म-मरण 
अन्येभ्यः = तत्त्वको जानने वाले, ` `` 000 
he | संसार-सागर को) 
| अतितरन्ति = पारकर 
श्ूस्वा = (ज्ञान) सुन कर | एब = ही जातेहैं। 


ईदृशं च ज्ञानं प्रधानं कंस्चिदात्मतथा उपास्यते । अन्ये: प्रागृक्तेन सांख्यनयेन ¦ अपरे: 
कर्मणा । इतरेरपि स्वेयमीद्श ज्ञानसजानद्भिरपि श्रवणप्रवणेर्यथाश्रुतमेवोपास्यते । तेऽपि मत्य 
संसारं तरन्ति । येनकेनञ्चिदुषायेन भगवत्तर्वमुपास्थमानमृत्तारयति । अतः सवर्थवमासी- 


तेत्युक्तम्‌ ॥२६।। 


ऐसे प्रधान ज्ञान की उषासता कई साधक आत्म र्य से करते हैं! दूसरे कई सांख्य- 
शास्त्र, जिसे हम पहिले कह आये हैं, के आधार पर प्रभु की उपासना करते हैं। कई अन्य 
निष्काम कर्म करते रहते हैं। शेष कई अदत ज्ञान को स्वर्यं न जानते पर भी केवल-मात्र 
सत्संग सुनने में लगे हुए जो भी सुनते आये हैं उपी के अवुवार भजन करते हैं। वे भी मृत्यु 
रूप संसार से पार हो जाते हैं। जिस भी किसी उ गय से भगवान्‌ के स्वरूप की उपासना की 
गई मनुष्य का उद्धार ही करती है। अतः सदा इसी भांति अभ्यास करने पर आरूढ होना 


चाहिए । 

यावत्किञ्चित्संभवति सत्त्वं स्थावरजङ्गमम्‌ । 

क्षे त्रक्ष त्रज्ञसंयोगात्तद्विट्रि भरतषंभ 11२७॥ 
भरत-ऋषभ == हे भरतवंशियों में श्रेष्ठ | तत्‌ = उस सभी को (तुम) 

अर्जुन ! ९.१ 

यावत्‌ = जोभी क्षत्रक्षत्रज्ञ = प्रकृति और पुरुष के 
किञ्चित्‌ ~¬ कुछ (संसार में) संयोगात्‌ = मिलाप से ही (उत्पन्न 
स्थावर स्न जड़ हुआ) 
जङ्गमम्‌ = चेतन रूप 
स्त्वम्‌ ज वस्तु विद्धि = जानो | 


संभवलि == उपलब्ध है 


३३७ श्री म द्‌ भगव दूगीतार्थसंग्रहः [अध्यायः १३] 


पत्किचित्‌ चरमचरं च तत्सवं क्षे त्रज्ञातिरेकि न संभवतीति । 
जड़ और चेतन रूप जो भी कुछ इस विश्व में है, वह सभी क्षेत्रज्ञ (ईश्वर) के [जता 
ठहर ही नहीं सकता । 


समं सवषु भूतेषु तिष्ठन्तं परमेश्वरम्‌ । 
विश्यत्स्वविनइ्यन्तं य' पश्यति स पक्ष्यति ।।२८।। 


यः == ` जो भक्त, 


| परमेश्वरम्‌ = परमात्मा को 
विनश्यत्सु. = नष्ट होते हुए | समम्‌ ~ सम-भाव[एक जेसा)ही 
तिष्ठन्तम्‌ - ठहरा हुड 
न . सभी तष्ठन्तम्‌ हरा हुआ 
है पश्चति = देखता है 
भूतेषु == जड़-चेतन पदार्थोमे | ज्व = वही 
अबिनश्यन्तम्‌ = नाश न होने वाले | पश्यति = सार्थक रूप में देखता है । 
.- अंत एव--- 


नीट इसलिए कहते हें कि--- 
समं पश्यन्‌ हि सर्वत्र समवस्थितमीशवरम । 
न हिनस्त्यात्मनात्मानं ततो याति परां गतिम ॥२६) 


सर्वत्र = सब में 
सम-अवस्थितम्‌ = एक खूप से ठहरे हुए | तत == तभी (बह) 
ईश्वरम्‌ == परमेश्वर को 
है पराम्‌ > उच्च 
समम्‌ == समान 2 
_ ते; ञ 
पश्यन्‌ ` देखता हुआ अति == गति को 
आत्मना = आपने आप 
आत्मानम्‌ चल अपनी याति = प्राप्त होता है ! 
(अथवा) 
हि == क्योंकि (वह भवतो) | न हिनस्ति 5 नष्ट नहीं करता है 
। { र 
समम्‌ = सम । 
है । ततः = इससे (वह 
ईश्वरम्‌ = ईश्वर को | “तत (बह) 
सम-अवस्थितम्‌ = एक समान ठहेरे हुए ही | परम्‌ = परम 
सर्वत्र = सब में | 
पश्यन्‌ == देखता हुआ | गलिम्‌ == अवस्था को 
आत्मना == अपने द्वारा 


आत्मानम्‌ = अपने आप को | याति = प्राप्त करता हे । 


[अध्यायः १३] ज्ञाषाटीकोपैत: ३३९ 


सबंत्रेव समबुद्धियोंगी आत्मानं न हिनस्ति. दुस्तरे संसारार्णबे न पाति ॥२६॥ 


समान बुद्धि रखता हुआ योगी, सभी दशाओं में रहकर भी आत्मा का वध नही 
करता हे- पार होने में कष्ट-साध्य इस संसार-सागर में अपने आत्मा को डुबोता नहीं है ! 
प्रकृत्येव हि कर्माणि क्रियमाणानि सर्वेशः । 
यः पञ्थति तथात्मानमकर्तारं स पश्यति॥३०। ` 


हि ; == सत्य तो यह है कि तथा = और 

र त्र आत्मानम्‌ = अस्ते आपको 

कर्माणि, = (सभी) कर्मों को हे य 
सर्वशः न सब प्रकार से. अकर्तारम्‌ क करने वाला हि 
परकृत्या | = प्रकृति के द्वारा | पश्यति = देखता हैं 

एव = ही | सः == बही 

क्रियमाणानि - किया हुआ (जानता है)! प्यति == सही रूप में देखता है । 


यस्य हि ईदृशी स्थिरतरा बद्धिभेर्वात; 'प्रकृतिरेवेदे करोति, नाहं किचित्‌' स सवं 
कुर्वाणोऽपि न करोति । एवमकत्‌ त्वम्‌ 11२०1) 


निश्चित रूप से जिस योगी को इस प्रकार की स्थिर बुद्धि हो कि “प्रकृति ही यह 
सभी कार्य करती है, में तो कुछ भी नही करता हू वह सभो कर्म करता हुआ भी; कुळे भौ 
नही करता । इस रीति से उसमें कर्चापन का अभिमान नहीं होता । 


यदि बार 
अथवा --- | 
यदा भूतपृथरभावमेकस्थमनुपश्यति । 
तत एब च विस्तार ब्रह्म संपद्यते तदा ॥३१॥ 
यदा == जब (साधक) बिस्तारम = विश्व-विस्तार का होना 
भूत-पृथर्भावम्‌ - पदार्थो के भिन्न-भिन्न, | | | 
है रूष को | (षञ्यति) = देखता है 
एकस्थम्‌ = एक परमात्मा मे हौ | तदा ERR 
ठहरा हुआ 
अनषश्यति देखता है बहा जन॑ परमात्मा को ही * 
च =` और । त 
` तत एच _ उस परमात्मा की | संपद्यते 7 जल प्राप्त होता है 


इच्छासे ही 


३४० श्रीमद्भगवदगीतार्थसंग्रह: [अध्यायः १३] 


अनादित्वान्निगुंणत्वात्यरमात्मायमव्यय: । 
शरीरस्थोऽपि कौन्तेय न करोति न लिप्यते ॥३२॥ 


कोन्तेय = हे कुन्ती के पुत्र अर्जुन ! | परमात्मा = ईश्वर, 
अम-भादित्वात्‌ = आदि-प्रारम्भ से रहित | शरीरस्थः = शरीर में ठहरा हुआ 
(तथा) अपि म्न भी 
है न == न (कुछ कर्म) 
निर्गुणत्वात्‌ = गुणातीत होने से करोति = करता है और 
अधम्‌ प यहु न == नहीं (उन कर्मो से) 
अध्ययः == अधिंनाशी लिप्यते च लपेटा जाता है । 
यथा सर्वगतं सौक्ष्म्यादाकाशं नोपलिप्यते । 
सर्वत्रावस्थितो देहे तथात्मा नोपलिप्यते ॥ ३३।। 
000 = जैसे सर्वत्र = सभी 
सवे-गतस्‌ = चारों ओर ब्याप्त डं 
हे = शरीर में 
आकादाम्‌ = आकाश 
सौक्ष्म्यात्‌ == सूक्ष्म होने से अचस्थितः = ठहरा हुआ 
म लिष्यते == दिशाओं आदि के होने | आत्मा = आत्मा 
= से सीमितता को नहीं | न लिप्यते = शरीर के बिगड़ने 
प्राप्त करता पर भी स्वयं नहीं 
त्था = वैसे ही बिअड्ता । 


विस्तोणेत्वेन सर्वेध्याप्त्या यदा भूतानां प्रथ्बतां भिग्नताम्‌ आत्मन्येव पइयति, आत्मन 
एब चोदितां तां मश्यते । तदापि संवंकतं त्वाःन लेपभाक्‌ । य्तोधसौ परमात्यैव शरीररथोःपि न 
लिप्यते--आकाशवत्‌ ॥।३ ३॥। 


(ईश्वर के) विशाल तथा व्यापक होने से, जब प्राणियों की पृथकता- भिन्नता को 
अपनी आत्मा में ही देखता हे और उस पृथकता को आत्मा के द्वारा ही स्फूति में आया हुआ 
जानता है तभी सर्बंकत्‌ ता का आश्रय लेकर (वह योगी कुछ भी करता हुआ) कर्मो में लपेटा 


नहीं जाता क्योंकि यह योगी शरीर में ठहरा हुआ भी परमात्मा ही है । अत: आकाश की 
भांति निर्लेप है । 


[अध्याय: १३] भाषादीकोपेत: ३४१ 


यथा प्रकाशयत्येकः कृत्स्नं लोकमिमं रविः । 
क्षेत्रं क्षेत्री तथा कृत्स्नं प्रकाशयति भारत ॥३४॥ 


भारतं == हे अर्जुन ! प्रकाशयति = प्रकाशित करता है 
गयो = जैसे तथा = बैसे हौ 

एकः = अकेला क्षेत्री = यह आत्मा 

रविः = सूर्य, कृत्स्नम्‌ == सभी 

इमम्‌ = इस क्षेत्रम्‌ = शरीर को 

कृत्स्नम्‌ = सभी प्रकाशयति = चेतनता प्रदान करता 
लोकम्‌ = ब्रह्माण्ड को है! 


ननु एकः परमात्मा कथमनेकानि क्षेत्राणि व्याप्नोति ? इत्याश छा प्रसिद्धेन रविणा 
दृष्टान्तेतापाृता । कृत्सं क्षे त्र चराचराणि क्ष त्राणीत्य्थः ॥३४॥ 


प्रश्‍न उठता है कि एक परमात्मा केसे अनेक शरीरों में व्याप रहा है ? इस शंका को 
प्रसिद्ध सूर्यं का दृष्टान्त देकर दुर करते हैं। सभी क्षेत्र का तात्पर्यं जड़ और चेतन के 
शरीरों से है । 
क्षेत्रक्ष त्रज्ञयोरेवमन्तरं ज्ञानचक्षुषा । 
भूतप्रकृतिमोक्षं च ये विदुर्यान्ति ते परम्‌ ॥३५॥' 


एचम्‌ ता इस प्रकार ' ज्ञान-चक्ष धा = ज्ञान-नेत्रो से 
क्ष त्र-क्ष त्रज्ञयो: == शरीर और आत्मा के | रि 

हा | बिदुः = जानते हैं 
अन्तरम्‌ नस भेद को | 

| ते ऱ्न्चे 

च = और । 
ह __ पाँचमहाभूत और प्रकृति | परम्‌ == पर-ब्रह्म परमात्मा को 
मोक्षम्‌ से छूटने के उपाय को | यान्ति = पाते हैं अर्थात्‌ ईश्वर 
ये == जो साधक, | का दर्शन करते हैं । 


एवमध्यायेन यदुक्तं ज्ञेयं, ज्ञानं, क्ष त्रक्ष त्रज्ञयोरन्तर, भूतप्रकृतेइच स्वह्पात्परिणामधर्म- 
त्वान्मोचनं, तत्‌ ये ज्ञानलक्षणेत सवत्राप्रतिहतेनालोकिकेन चक्षुषा पदयस्ति ते बासदेवठां प्राप्य 
लभन्त एव परम शिवमिति शिवम्‌ ॥१५॥ 

इस प्रकार से इस अध्याय में ज्ञेय(परमात्मा), ज्ञान, क्षेत्र (जीव), क्षेत्रज्ञ (आत्मा) 
का परस्पर अन्तर बतलाया गया तथा पंचमहाभूतों और प्रकृति से परिमित परिणाम-धर्म से 
छूटने का भी उपदेश दिया । ऐसे ज्ञान को जो स्वतन्त्र होकर अलौकिक ज्ञान-नेत्रों से देखते हैं 
वे वासुदेव परमात्मा को प्राप्त करके परम कल्याण के भागी बनते हैं। इति शिवम्‌ । 


६४२ श्रीमद्भगवदगीतार्थसग्रहः [अध्यायः १३] 
अन्न संग्रह इलोकः: 
' पुमान्प्रकृतिरित्येष भेदः संमूढचेतसाम्‌ । 
प्ररिपूर्णास्तु मन्यन्ते नि्मेलात्ममयं जगत्‌ ॥ १३॥। 
सार इलोक 
'यह पुरुष है और यह प्रकृति हे' इस प्रकार को भेद-बुद्धि मूर्खो में होती है । आप्त 
काम ज्ञानी जन तो जगत्‌ को निमल स्वात्म-स्वरूप से युक्त मानते हैं अर्थात्‌ अनुभव करते हैं । 


इति श्रीमहामाहेइवरा चार्यवर्याभिनवगुप्तपादविरचिते श्रीमद्धगवद्गीताैसंग्रहे (क्षत्र 
क्षे त्रज्ञविभागयोगो नाम) त्रयोदशोऽध्यायः ॥ १३॥ 


श्रीमहामाहेशवराचार्य अभिनवगृप्त जी द्वारा निमित 'गीतार्थ-संग्रह' का 


(क्ष त्रक्षे तरज्ञ-विभाग योग नाम का) तेरहवां अध्याय समाप्त हुआ । 


अथ 
चतुद शौऽध्यायः 
श्री भगवानुवाच 


परं भूयः प्रवक्ष्यामि ज्ञानानां जञानमृत्तमम्‌ । 
यज्ज्ञात्वा मुनयः सर्वे परां सिद्धिमितो गताः ॥ १1: -- 


भगवान बोले! 


ज्ञानानाम्‌ = ज्ञानों में भी | ज्ञात्वा त जान कर 
-उत्तमम्‌ = सबसे श्रेष्ठ | सवे == सभी 
परम्‌ न= परम मुनयः = मननशील साधक 
ज्ञानस्‌ = ज्ञान को (मैं) | इतः = इस संसार से (छूट कर) 
भएः नस्य (तुम्हें ) फिर । 
बक | पराम्‌ == परम 
प्रवक्ष्यामि (ठीक ठीक) 1. ति हि 
कहुंगा द्वम्‌ = सिद्धि को 


यत्‌  =जिस्तको गताः = प्राप्त हुए हैँ । 


[अध्यायः १४] भाषाटीकोपेत: ३४३ 


यदेव पूर्वोक्तं ज्ञान, तदेव पुनः प्रकर्षेण प्रत्येकं गुणस्वरूपतिरूपणया वैतत्येन वक्ष्यामि । 
यज्ज्ञात्वा इत्यनेनास्य ज्ञानस्य दृष्टप्रत्ययतां प्रसिद्धि चाह ॥ १।। 

जो ज्ञान, पहिले कहा गया है उसी को फिर से विस्तार पूर्वक प्रत्येक गृणों (सत्त्व, 
रज तथा तम) का निर्णय करते हुए भली-भांति कहूंगा । जिसे जानकर ऋषि, मुनि सिद्ध बने 
है- इस वाक्य से यह संकेत मिलता है कि यह ज्ञान नया नहीं है - अपितु इस की साक्षात्कारा" 
त्मिका (अनुभूत) प्रसिद्धि पहिले से ही चली अ-ई है । 


इदं ज्ञानमुपाश्रित्य ` मम साधर्म्यमागताः । 
सर्गेऽपि नोपजायन्ते प्रलये न व्य।न्ति च॥२॥ 


इदम्‌ = इस सगे = सृष्टि के प्रारम्भ में E 
ज्ञानम == ज्ञान को न उसजायन्ते = उत्पन्न, नही होते हैं 
उप-आश्ित = ग्रहण करके च ता और 

मम == मेरे प्रलय == प्रलप-सृष्टि के अन्त में 
साध्यम्‌ == स्वरूप को अपि = भी 

आगताः = प्राप्त हुए (साधक) न व्यथन्ति = दुःखी नहीं होते हैं । 


व्यथन्तीति च्छा'न्दसत्वात्तिङ प्रत्ययः । एवमन्यत्रापि सुप्तिड प्रत्यये वाच्यम्‌ ॥२॥ 

व्यथन्ति शब्द व्याकरण के दृष्टिकोण से अशुद्ध है किन्तु भगवान्‌ का वाकय होने से 
स प्रत्यय का प्रयोग वेदवत्‌ णुद्ध है । इसी प्रकार पदि और भी कहीं सुप्तिङ, प्रत्यय में अशुद्धि 
तो वहां भी बह आर्ष मान कर त्रेद-तुल्य ही शुद्ध माननी चाहिए । 

तत्रादौ संसृतौ क्रममाहू-- 

अब पहिले संसार के क्रम का ही निर्णय करते हैं--- 


मःम योनिर्महद्ब्रह्म तस्मिन्गर्भं ददाम्यहम्‌ । 
संभवः सर्वभूतानां ततो भवति भारत ॥३।। 


१. व्यथधातोरनुदात्त त्वादात्मनेपदेन भाव्यमित्यत आह। | 

२. मम--परब्रह्मास्वरूपस्य, महत्‌-- स्थूले यतो वेद्यतया परामृश्यमाने, भर्भ--संविल्लक्षणस्व- 
वीर्येसंक्रान्तिम्‌ । अयं भावः, परत्रक्षस्वरूपं परामुणन्‌ प्रकृतिलक्षणं तत््वमवभासयामि; 
तस्येदन्तायामपि चित्प्रकाशानुप्रवेशं विना प्रकाशमानत्वाभावात्‌ ब्रह्मास्वरूपत्वं, व्यव च््छिन्न- 
वेद स्वरूपत्वात्‌ तु स्थूलत्वम्‌ इति सकलजगद्‌भावभेदकेहेतुभूतेदन्तात्मकं महद्ब्रह्म 
मम--जगरिसिसुक्षा रसिकस्य योनिस्थानीयमित्यन्यच्च 1 


३४४ श्रीमद्भगवद्गीवार्थसंग्रह: [अध्यायायः १४] 
वे "न! ss < 
भारत हे अजुन ! गर्भ? = यिमर्श-शक्ति का 
मम = मुझ “पहसातर सवैका आश्रय लेकर) गर्भ कौ 
की 
महत्‌ = महान ददामि = प्रदान करता हूं । 
ब्रह्म == स्वातन्त्य-शक्ति ही (अतः) 
(जगत्‌ को उत्पन्न | सर्व-भूतानाम्‌ = सभी प्राणियों की 
करने में) 
संभवः = उत्पत्ति 
घोनि = कारण है । 
अहम्‌ -- मैं | ततः = उस विमर्श-शक्ति से 
८ हीं 
तस्मिन्‌ == उस (शक्ति रूपी योनि) ह 
में भवति = होती है । 


हातव्ये ज्ञाते तत्कारणे च, सुकरं हि हानम्‌। सस--तावदव्यपदेश्यपरमानन्दरूपस्य 
महदबह्याब हकात्मीयशक्तिरूपं ब्रह्म । अत्सीयमिव हि विपशंश क्तिमालम्ब्याहमनादीनात्माणून्‌ 
अनुप्रहार्थ संसारयामि ।।३।। 


छोड़ने योग्य वस्तु तथा उसके कारण को जान लेने के बाद उसका त्यागना सहज हो 
जाता है । नाम-रहित तथा परम-आनन्द-स्वरूप मुझ परमात्मा को शक्ति ही विकास रूप पर 
ब्रह्मा है क्योंकि अपनी विमर्श-शक्ति का आश्रय लेकर ही मैं अनादि काल से आये हुए जीवों 
अनुग्रह करने के लिए ही संसार में उत्पन्न करता हूं । 

अत ए व-- 


इसीलिए 


सर्वयोनिषु कौन्तेय मूर्तयः संभवन्ति या: । 
तासां ब्रह्म महद्योनिरहं बीजप्रदः पिता ॥४॥ 


कोन्तेय = हे अर्जुन ! महत्‌-ब्रह्म = ब्रह्मरूप स्वातन्त्र्य 
सर्व-योनिषु = सभी योनियों में शक्ति ही महान्‌ कारण 
याः = जितनी भी न 
टु न (च) = और 

मूतय: = आकृतियां अहम्‌ हैं 
संभवन्ति = उन्पन्न होती हैं बीज-प्रदः = उस में बीज प्रदान 
तासाम्‌ः = उन सभी आक्ृतियों करने वाला 

में पिता == पिता (ईश्वर) हूं । 


[अड्य़ाव: १४] भाषाठीकोपेतः ३४४ 


सर्वासु योतिषु जादिकारणतथा बृ हिक! भगवच्छक्तिः - सकलसंसार वमनस्वभावा 
माता । पिता त्ब्रहं ~शक्तिमानव्यपदेश्यः ॥४1॥ 


सभी योनियों में मुख्य कारण होते से विक्रा को देते वाली भगवान्‌ को स्वातन्त्र 
शक्ति-सभी संसार को उलने वाली माता है और मैं अवाम शिव ही पिता हूं। 
सत्त्वं रजस्तम इति गुणा: प्रक्कतिसंभवा: । 
निबध्नन्ति महाबाहो देहे देहिनमव्ययम्‌ 11 ५।| 


महाबाहो = हे अर्जुन ! | प्रकृति = प्रकृति से 
तस्व 3 परे आग संभवा: = उत्पन्न हुए 
| गुणा: == तीनों गुण 
रजः == रजो-गुण | 
| अव्यथम्‌ = अविनाशी 
(और) | दु 
| देहिनम्‌ = देहधारी जीवात्मा को 
* ज तमोगण | में 
तम तमोगुण देहे = शरीर में 
इति = ऐसे ये । निबन्धन्ति -= बाधते हैँ । 


देही चायमात्मतवा सस्वरजस्त मो भिर्वमेरपजमंवर्वन्त य भोगाय निबड्यते ॥२।॥॥ 
यह देहधारी जीव, शरीर को आत्मा मानने से और सत्त्वोगुण, रजोगुण और तमोगुण 
के व्यवहारों से मोक्ष तक सांसारिक भोगों को भोगते के लिए बंधा जाता है । 
तेत्र सत्त्वं निर्मलत्वात्प्रकाशकभनामयम्‌ । 
सुखसङ्गान बध्नाति ज्ञानसङ्गान चानघ ॥।६।। 


अनघ == हे निष्पाप अर्जुन ! निर्मलत्वात्‌ = निर्मल होने के कारण 
तत्र = उत तीन गुणों में । सुख-सङ्कोन == सुख के अनुराग से 
सन्स 

प्रथम) 

ER) == और 
प्रकादाकम्‌ == प्रकाश करने वाला 
असम -> विकार-रहित ज्ञान-पद्धान रू ज्ञान के अभिभान से 
सस्वस्‌ = सत्त्व-गुण तो | बध्नाति == बांधता हे । 


रजो रागात्टक विद्धि तृष्णासद्धसमुद्भवम्‌ । 
त न्नबध्ना्ति कौन्तेप कर्मसज्भ न देहिनम्‌ ।।७॥ 


३४६ श्रीम दभयव दृगीतार्थ संग्र ह : [अध्यायः १४] 


कोन्तेय = है कुन्ती के पुत्र अर्जुन ! | विद्धि = जानो । 
रागात्मकम्‌ = राग रूप तत्‌ = वह (रजोगुण) 
र्जे: = रजोगण को देहिनम्‌ = (इस) जीव को 
ते भे कर्म-स ङ्के न = कर्मो को आसक्ति से 
तृष्णा-सङ्ग- | -: कामनाओं में लगाव 
समृद्धम्‌ होते से उत्पन्न हुआ निबध्नाति == बांधता हे । 


क्रमेणेषां रूपभुच्यते । सत्त्वं --निर्म नम्‌ । तृष्णा सङ्गस्य समुद्वो यतः ॥७॥ 
इन गुणों का लक्षण क्रम पूर्वक करते हें । सत्त्वगुण का स्वरूप निर्मल हे । (रजोगुण 
तृष्णा से ही उत्पन्न हुआ है) क्योंकि विषय-संबन्धी तृष्णा, आसक्तियों का कारण है । 
तमस्त्वज्ञानजं विद्धि मोहनं सर्वदेहिनाम्‌ । 
प्रमादालस्यनिद्राभिस्तन्निबशनाति भारत ।।८॥। 


= हे अर्जन ! 
भारत त ट्‌ अजुन ह | प्रमाद = प्रभु को याद न करना 
सबं-देहिनाम्‌ = सभी जीवों को 
मोहनम्‌ = मोहित करने वाले | आलस्य == शुभ-कार्यो में अलसाना 
= तमोगुख को मे फं 
त ॥ त | निद्राभिः = बुरे व्यसनों में फंसाने 
= अज्ञान से उत्पन 
Fo FE यो ल वाली निद्रा अर्थात्‌ 
ल | 2 
छ र | अज्ञता से 
तत्‌ न्= बेह - - 
निबध्नाति = बांधता 
(देहिनम्‌) = इस जीवात्मा को ता है। 


दुर्लभस्यापि चिरतरसञ्चितपुष्यशत लब्धस्यापवर्गप्राप्तावेकका रणस्य मानुष्यक्स्थ 
वृथातिवाहनंप्रमादः । तथाह्य्‌ क्तं-- 


'आयुषः क्षण एकोऽपि सवरत्मेने लभ्यते । 


शट 


स॒ वुथा नीयते येन स प्रमादी नराधम: ॥' 


इति । आलस्यं--शुभकरणीयेषु । निःशेषेण द्राणम्‌ कुत्सिता गतिः--तिद्रा ॥५॥ 


अति कठिनता से प्राप्त यह मनुष्य जन्म तो बहुत समय से संचित किये गए सैंकड़ों 
पुण्यों के कारण मिलता है और यही मोक्ष प्राप्ति का एक मात्र साधन बना हुआ ह । ऐसे 
मनुष्य-जन्म को बेकार बिताना ही प्रमाद है । कहा भी है-- 


[अध्याय: १४] भाषाटीकोपेत: ३४७ 


“सन्नी रत्वों को न्‍्यौछावर करके भी मतुष्य की आयु का एक क्षण भो लौठाया नहीं 
जा सकता है । ऐसे अमूल्य अनन्त क्षणों की आयु को जो जन व्यर्थ व्यतीत करता हे वह ही 
प्रमादी और मनुष्यों में अधम है ।” 


शुभ कामों में अलसाना आलस्य कहलाता हैं । पूर्णरूप से द्राण अर्थात्‌ कुमार्ग पर 
चलना निद्रा कहलाती है 1 


सत्त्वं सुखे सञ्जयति रज' कर्मणि भारत । 
ज्ञानमावृत्ण हू तमः प्रमादे सञ्जयत्युत 11९1) 


भारत = हे अर्जुन ! | लसः = तमोगुण 
सत्त्वम्‌ = सत्व-गुण तु ज ह 
(इस जीव को) 
ति म जझ्ञानर = ज्ञात के 
सुखे = सुख में ज्ञान ज्ञात को 
संजयति = मिलाता है अर्थात्‌ सुख वृष्य 30% 
ता है रि नन 
देता है । : प्रसादे = ईश्वर को भलाने में 
रजः == रजोगुण | 
है ८ ति ' उत स्स ही 
कर्मणि = कार्य के करने में | 
(उत्साह देता है !) | संजयति = लगाता है । 


संजयति--योजयति ॥६॥ 


संजयति--मिलाता है । 


रजस्तमश्चाभिभूय सत्त्वं भारत वर्धेते । 
रज: सत्त्वं तमश्चैव तमः सत्त्वं रजस्तथा ॥१०॥। 


भारत = हे अजुन! च्च = और 

रजः = रजोगुण और ज र 
तमः == तमोगुण को Me = रजोगुण (तथा) 
ni Wo । सत्वम्‌ = सत्त्व-गुण को 
सर्वम्‌ = सत्त्वगुण ढु 


बर्धते न= बढ्ता है । (अभिभूय) == पीछे हटाकर 


३४५ शीमद्‌मगवद्गीताथ संग्रहः [ अध्याय: १४] 


तम == तमोगुण सत्त्वम्‌ = सत्त्व-गुण को 
(वर्धते) = (बढ़ता है) | अभिभूय = दबाकर 
तथा = वैसे | रजः -- रजोगुण 
एब = हँ | 


रजस्तमसी अभिभूय सत्त्व बधत । रजस्तु सत््वततमसी । तम: सत्त्वरजसी । उक्तं हि... 
'अन्योन्याभिभवेन गुणवृद्धिः ।' 
इति ॥१०॥ 
रजोगुण और तमोगुण को दबाकर सत्त्व-गुण बढ्ता हे । सत्त्व-गुण और तमोगुण को 
एक ओर करके रजोगुण बढ़ता है । सत्त्वगुण और रजोगुण को दबाकर तमोगुण बल पकडता 


है । कहा भी है-- परस्पर एक दूसरे को दबाने पर गृण की वृद्धि होती है ।' 


सर्वद्वारेषु देहेऽस्मिन्रका शमुपजायते । 

ज्ञानं यदा तदा विद्याद्विवृद्धं सर्त्वामत्युत 11१ १॥ 
यदा == जब उपजायते == उत्पन्न होता है 
अस्मिन्‌ = इस तदा = तब 
देहे = शरीर के इति == ऐसा 
सव-हारेष = अन्तःकरण और विधात = जानना चाहिए 

हा इन्द्रियों में उत्त = कि 

प्रकाशम्‌ == प्रकाशात्मक स्फृतिमय ; सत्वम्म == सत्त्व-गुण 
ज्ञानम्‌ = ज्ञान | विवृद्धम्‌ = बढ़ रहा है 


लोभः प्रवृत्तिरारम्भ कर्मणामशमइ्च तुट्‌ | 
रजस्येताति जायन्ते विवृद्धे भरतषभ ॥१२॥ 


भरत-ऋषभ न हे अजून ! आरम्भः = करने की इच्छा, 
रजसि = रजोगृण के अश्मः = मन की चंचलता 
विवृद्धे == बढ्ने पर तृद च = और (भोगों की) 
लोभः = लालच, तृष्णा 
प्रवृत्ति: = संसार के कामों में एतानि = ये सभी 

लगाव, (मानसिक विकार) 
कर्मणाम्‌ = सभी कामों को ज्ञायन्ते == उत्पन्न होते हैँ । 


१. प्रकाश --स्फूटम्‌ असम्दिग्धं कृत्वेत्यर्थः । 


[अध्याय: १४ 1 


कुरुनन्दन 
तमसि 
बिवृद्धो 


अप्रकारो 


अप्रवृत्तिः 


भाषाटीकोपेतः ३४६ 
अप्रकाशोऽप्रवृत्तिश्च प्रमादो मौह एव च । 
तमस्येतानि जायन्ते विवृद्धे कुरुनन्दन ॥ १३।। 
= हे अजुन ! न मे 
| प्रमाद: = भगवान्‌ के भजन में 
= तमोगुण के | अवहेलना, 
| 
= बढ्ने पर | च्च = तथा 
| 
= प्रतिभा-तीब्र बुद्धि का | मोहः = संबन्धियों के प्रति स्नेह 
अभाव, | जो अन्तःकरणों को 
) 11 ज द 
= शास्त्र में कहे हुए हवन | Me कान्ट, 
पूजा, ध्यान आदि में | एत = यह सब 
अरुचि | एव = ही 
= और | जायन्ते == उत्पन्न होते है । 


सर्वद्वारेषु --सर्वेन्दरियेष्‌ । लोभादयः क्रमेणेव रजस्यद्रिच्यमाने जायन्ते । एवमप्रकाज्ञा- 
दय: कमेणेव तमोविवृद्धावाबिभवन्ति ॥१३॥ 


सभी द्वारों अर्थात्‌ सभी इन्द्रियों में । रजोगण के बढ्ने पर लोभ आदि विकार उत्पन्न 
होते हैं । इप्ती प्रकार तमोगुण के बल पकड़ने पर अप्रकाश --अज्ञाव आदि आ टपकते हैं । 


यदा सत्त्वे विवृद्धे तु प्रलयं याति देहभृत्‌ । 


तदोत्तमविदां लोकानमलान्प्रतिपद्यते ।। १४।। 
दद तदा == तब 
दहभृत्‌ = यहू जीव _ स 
सर्ब = सत्त्व-गुण की आ ) क पकन तरल जालो 
प्रवुद्ध = बढ़ती में अमलान्‌ = निर्मल (स्वर्ग आदि) 
प्रलयम्‌ = मृत्यु को लोकान्‌ = लोकों को 
याति = प्राप्त होता हे प्रतिपद्य ते = प्राप्त होता है । 


३५० श्रोमद्भववद्गीतार्थसंग्र ह: [अध्यार; १४ 
यदा समग्रेणेब जन्मनानवरतसातच्त्विकव्यापाराभ्यासात्सत्व विवृद्ध भवति, तदा प्राप्त- 
प्रलयस्य शुभलोकावाप्तिः ॥ १४।। 
जब आजीवन सदा सत्त्व-गुण के ब्यवहार में लगे रहने से सत्त्वगुण की वृद्धि होतो है 
तब मरने के आ उपस्थित होने पर स्वर्ग-लोक की प्राप्ति होती है । 
रजसि प्रलयं गत्वा कर्मसङ्गिषु जायते । 
तथा प्रलीनस्तमसि मूढयोनिषु जायते ॥१५॥ 


रजसि = रजोगुण की वृद्धि पर | तथा = और 

प्रलयम्‌ = मृत्यु को तमसि = तमोगूण के बढने पर 

गत्बा == प्राप्त होकर (जीव) ¦ प्रलीनः == मरा हुआ जीव 

कर्म-सङ्गिषु == कर्मों में लगाव रखने | मूढ-योनिषु = नरक, पशु, वृक्ष, पत्थर 
वाले मनुष्य-शरीरों में | आदि मूढ योनियों में 

जाग्रते = उत्पन्न होता है । जायते = उत्पन्न होता है। 


एवं जन्माभ्यस्तराजसकमंणः प्रधाशात 1व्मिश्रोषभोगाय मातुष्यावाप्तिः। तथा-तेनैव 
कमेण यदा समग्रेण जन्मना तामसमेव कर्माम्यस्यतें तदा नरकतियवृक्षादिदेहेषूत्पद्यते । घेत 
व्याचक्षते--मरणकाल एव सर्वादौ विवृद्धे एतानि फलानि'-- इति । ते न सम्यक्शारोरेऽन 
भव प्रविष्टाः । यत, सबस्येव सर्वथान्त्ये क्षण मोह एवोपज्ञायत ¦ &स्तद्व्याख्याया च संवादी- 
नोमानि श्लोकान्तराणि ।। १५॥ 


इसी प्रकार जीवनपर्यन्त राजस कर्मो से आदी बने हुए व्यक्तियों को मरने के बाद 
मनुष्य जन्म की ही प्राप्ति होती है । इसीरीति से जब आजीवन तामप्त रूप कर्मो के करने में 
ही लगा हुआ हो, तब वह मरने के बाद नरक, पक्षो, वृक्ष आदि के शरीरों में उत्पन्न होता 
है । अब जो इस शलोक की व्याख्या यों करते हैं - मृत्यु के समय ही सत्त्वगुण की वृद्धि होने 
पर स्वर्ग आदि लोकों की प्राप्ति होती है (अतः आजीवन प्रभु-भजन या शुभ-कर्मो के करने 
का लाभ ही क्या हे?) वे वास्तव में शरीर संबन्धी रोग आदि उतार-चढ़ाव के अनुभव से 
अनभिज्ञ हैँ। सच तो यह है कि मृत्यु-क्षण में तो सभों को पूर्ण रूप से मूढ-अवस्या ही 
आ उपस्थित होती है। हमारी इस व्याख्या में तो भगवान्‌ केये आगे कहे गए श्लोक 
प्रमाण हुँ: 


कर्मणः सुकृतस्याहुः सात्विक निर्मल फलम्‌ । 
रजसस्तु फल दुःखमज्ञानं तैमसः फलम्‌ ॥ १६॥ 


अध्यायः १४] 


सुकृतस्य 
कर्मणः 

त्‌ 
सात्विकम्‌ 
निर्मलम्‌ 
फलम्‌ 
आहु र 


लोभ: 


सस्द-स्था, 
ऊध्वंम्‌ 


गच्छन्ति 


राजसा; 


मध्य 


भाषाटीकोपेत: 
== पुण्य | रजसः 
= कर्मो का । कलम्‌ 
> तो | 
= सात्विक सुख, ज्ञान | है ससे 
और वैराग्य आदि । तमसः 
= निर्मल | 
Pe | फलम्‌ 
= कहा है (ओर) | अज्ञानम्‌ 


= राजस कमे का 


= फल 


= दुःख (तथा) 


॥| 


तामस (कर्म) का 


परिणाम 


॥| 


= अज्ञान (कहा) है । 


सत्त्वात्सञ्जायते ज्ञानं रजसो लोभ एव च। 
तमसोऽज्ञानमेब च ॥१७)। 


प्रमादमोहौ 


= सत्त्व-गृण से 


जायेते 


= आत्मिक ज्ञान 

= उत्पन्न होता है 

न= और 

= रजोगुण से 

= तो 

= (धन कमान का) 
लालच (उत्पन्न) होता 


वि 


च 
तमस: 
अज्ञानम्‌ 


प्रमाद-मोहौ 


एव 


। जायेते 


= और 
= तमोगुण से 
== अज्ञान 


= ईँब्वर-भजन में अनव- 
धानता तथा मोह 


= उत्पन्न होते हुँ । 


ऊर्ध्वे गच्छन्ति पत्त्वस्था मध्ये तिष्ठाँन्त राजसा: । 


जघन्यगुणवृत्तिस्था 

= सत्त्वगुण में ठहरै हुए 
व्यक्ति, 

स्वर्ग आदि उत्तम लोकों 
में 

= जाते हुँ। 


रजोगुण में ठहरे हुए 
जन 


i 


॥| 


॥ 


मध्य, सनुष्य-लोक में 


अघ 


| तिष्ठन्ति 


| जघन्य-गुण - | 
| चुत्ति-स्थः 


गच्छन्ति 


गच्छन्ति 


ताससा: ॥ १८।। 
= जन्म लेते हैं- ठहरते 
हुँ । (तथा) 


_ निन्दनीय नीच कामों 
में लगे हुए 


तमोगुणी पुरुष, 


| 


॥ 


तीच पशु, पक्षी, सांप 
आदि योनियों को 


प्राप्त होते हैं । 


॥ 


२५२ श्रीमद्‌ भगवदगी ता र्थ संग्रह: [अध्यायः १४] 


नान्यं गुणेभ्यः कर्तारं यदा द्रष्टानुपश्यति । 
गुणेभ्यश्च परं वेत्ति मद्भाव सोऽधिगच्छति ।।१६।। 


यदा == जेब |च = और 
गणेभ्य: सिक गं 
द्रष्टा = देखने वाला प्रमाता । जम्प तीन गुणों से परे 
परम्‌ = परमात्मा को 
गणेभ्यः = तीनों गुणों के सिवाय | > हे 
७ ७ दत्त = जानता ह 
अनन्यम्‌ = और किसी को (तदा) - तब (जाकर) 
कर्तारम्‌ == कर्ता | सः > ह 
न = नहीं मत्‌-भावम्‌ = मेरे स्वरूप को 
अनुपश्यति == देखता है अधि गच्छति = प्राप्त होता है । 


गुणानेतानतीत्य त्रीन्देही देहसमुद्भवान्‌ । 


जन्ममूत्युज रादुःखैविमृकतोऽमृतमञ्नुते ॥२०॥ 

देही = देह को धारण करने | अतीत्य = लांघ कर 
बाला जीव, | जन्म-भृतयु- _ जीने, मरने ओर बुद पे 

एतान्‌ == इन जरा-दुःखेः के दुःखों से 
देह-सम्‌- ) .. स्थूल शरीर की उत्पत्ति | बिमक्तः = छट कर 
उद्धूबान्‌ का कारण बने हुए हो छि 
तीन = तीनों | अमृतम्‌ = परमानन्द को 
गुणान्‌ = गुणों को अइन्‌ते = प्राप्त करता है । 


अत्र केचिदसंघद्ा: इलोकाः कहिपिताः, पुनरुकतत्वात्ते त्याज्या एव । एतद्गुणातीतवृत्तिस्तु 
भोक्षायॅव कल्पते |।२०।। 
यहां पर कई ऐसे शलोक जोड़े गये हैं जो कल्पित तथा विषय से मेल नहीं रखते हैं। 
साथ ही पुनरुदित दोष होने से वे श्लोक हमने छोड़ रखे हैं । जो पुरुष इन गुणों से पार हो 
जाता है वह मोक्ष के लिए ही ठहरता है--मुक्त हो जाता हे । (इन मुणों से पार होने की 
बृत्ति, मोक्ष-पद दिलाती हे ।) 


अध्यायः १४] भाषाटीको पेत: 


ननु यदि अयं देही, तत्कथं गुणातीतो भवति । सर्वथेव हि कथाचिच्चित्तवत्त्या वतंते, 


सा च त्रेगुण्यादन्यतमा अवश्य भवति ? अनेनाभिप्रायेण पृच्छति अर्जुन:--- 


यदि यह आत्मा, देह को धारण किए हुए है तो बह कैसे गुणातीत हो सकता है। 
क्योंकि यह देहधारी किसी न किसी चित्त-वृत्ति को धारण करके ही जीवित रहता है और 
वह चित्त-वृत्ति तीन गणों (सत्त्व, रज और तम) में से किसी न किसी गण में से एक के 


साथ अवश्य संयुक्त होगी । इस अभिप्रप्य को लेकर अर्जुन पूछता है -- 


अज न उवाच 


कैलि ङ्गं स्त्रीन्गुणानेतानतीतो भवति प्रभो । 


किमाचारः कथं चेतास्त्रीन्गुणानतिवर्तते 1।२१॥ 


रजं न बोला 
प्रभो = हे भगवन्‌ ¦ | आचार: = 
गे | 
त्रीन्‌ च्य तीन | (भबति) से 
गुणान्‌ == गुणों को | 
अतीत: -= लांघने वाला पुरुष | र ट 
केः == किन | एतान्‌ ब 
लिङ्क: = लक्षणों से | जीन क 
भवति = पहचाना जाता हे 
गुणान्‌ प 
च्च = और DE 
क्म्‌ = कैसे | अति-वतेते तन 
अन्रोत्तर -- 
इस का उत्तर भगवान्‌ देते हें - - 
क्षीभगवानुवाच 


प्रकाशं च प्रवृत्ति च मोहमेव च पाण्डव 
न द्वेष्टि संप्रवृत्तानि न निवृत्तानि काङ क्षति 


आचरण वाला 
होता है तथा 
केसे 

ड्न 

तीन 

गुणों को 


लांघ जाता है । 


॥२२॥ 


३९४ श्वी * द्भगवदगं ताथंसग्रहः [अध्यायः १४] 


भगवान्‌ बोले 


पांडव: == है अर्जून ! ने == न (तो) 

संप्रवृत्तानि = (उनमें) संलग्न होने 
प्रकाशम्‌ = प्रकाश रूप सत्त्व गुण, नद 
च = और द्वेष्टि = (उन्हें)बुरा समझता हे 
प्रवृत्तिम्‌ == प्रवृत्ति रूप रजोगुण, ! च त= और 

== नहीं 

ख = तथा ८ १ € र 

निवृत्तानि "न उनसे छूट जाने पर 
मोहम्‌ = मोह रूप तमोगुण को | कांक्षति = (उन को प्राप्त करने 
एव = भी 


की) इच्छा करता हू । 
यग्रपि प्रकाशादिका: सवेषु धर्मेषु वरन्ते, तथापि योगिनस्तेषु प्रकाशादिषु न रज्यन्ते 


नापि द्वेषबन्तो भवन्ति । अपितु केवलणिण्डधर्मतयेते स्थताः, न मां क्षोभयितुझलम्‌'~ इति 
मन्वाना गुणातोता भवन्ति ।।२२।॥। 


यद्यपि प्रकाश आदि तीनों गुणों की वृत्तियां, सभी व्यावहारिक अवस्थाओं में हैं ही; 
फिर भी योगीजन उन प्रकाश आदि धर्मो में अनुरक्त नहीं बनते । न उन वृत्तिथों से किनारा 


लेते हैं । इसके उलट 'ये गुण सम्बन्धि वृत्तियां तो केवल शरीर के धर्म होने से आ उपस्थित 


हुई हैं। मुझे तो बिचलित बनाने में असमर्थ हैं---इस प्रकार समझते हुए गुणातीत 
बनते हैं । 


अत एवाह-- 
इसीलिये कहते हैं-- 
उदासीनवदासीनो गुणैर्यो न विचाल्यते । 
गृणा वर्तन्त इत्येव योऽज्ञस्तिष्ठति नेङ्गते '1२३॥ 


यः, = जो (साधक) वतन्ते == ठहरे हे अर्थात्‌ सभी 
उदासीनवत्‌ = उदासीन की भाँति त के अपने अपने 
विषय स्वत: भोगे जाते 
आसीनः == ठहरा हुआ ह 
गैः = सत्त्व- द गुणों 

गण सत्त्व-गुण आदि गुणों ही 35 सि 

£ अज्ञः = निविबेक होकर 
विचाल्यते = ढांवाढोल 

हदो तिष्ठति == व्यवहार करता ह 
न = नहीं होता (और) 
यः न जो न इङ्भते == अपने स्वरूप से तह 


«गणा: एव = गुण हहौ गुणों में डिगता है । 


[अध्याय: १४] भाषाटीकोपैतः ३५५ 


समदुःखसुखस्वप्नः समलोष्टाश्मकाञ्चन:ः । 
तुल्यप्रियाप्रियो धीरस्तुल्यनिन्दात्मसंस्तुतिः ॥|२४॥ 


(यः) = जो योगी | प्रिय = भित्र (और) 
दुःख न्न दुःख अप्रिय = शत्रु में 
सुख = सुख (ओर) । तुल्य: = जो एक जैसा व्यवहार 
स्वप्नः = स्वप्न में । रखता है (ऐसा) 
त्स = एक समान (सजग) धीर: = धीरज रखने वाला 
रहता है; साधक 
लोष्ट = मिट्टी के डले में, अत्म निन्दा = अएती निन्दा (सुनते 
अश्म = पत्थर में (और) गे 
र आत्म-सस्तुतिः == अपनी प्रशंसा सुनने में 
कांचन: = सोने में (भी) ) 
| भी 
सम = (जिस की बुद्धि) एक | तुल्यः = मन का संतुलन एक 
जेसी रहती है, जैसा रखता है । 


मानावमानयोस्तुल्यस्लुल्यो मित्रारिपक्षयोः 
सर्वारम्भफलत्यागी गुणातीतः स उच्यते ॥ २५ 


हा _ अपनी प्रतिष्ठा और | सः ~ वह 
तुल्य अनादर होने में (जो 
योगी) एक जैसा रहता | सब आ _ सभी प्रारम्भ किए हुए 
है । फल त्यागी | कार्यो के फल का त्याग 
मित्र = मित्र (और) करत ताला 
अरि-पक्षयोः = शत्रु के पक्षों में (भी) | गुणातीतः == गुणों को लांघते वाला 
(यः) = जो | (गुणातीत ) 
तुल्यः = सम-बुद्धि (वाला है) | उच्यते = कहलाता है । 


यः अज्ञो निबिबेकस्तिष्ठति स एव ज्ञ--सम्यग््ञानात । तथा हि। नेङ्कते--त 
स्वरूपाच्च्यवते । अत्र चोपाय:-- शरीरेन्द्रियादिस्वभाव एष यत्प्रवर्तनम्‌, न तु फलं किचिदहम- 
भिसन्दध इति स्थिरा बुद्धिः ॥२५॥ 


३५६ श्रीम द्भगव दृगीतार्थसंग्रहः अध्याय: १४] 


जो (ज्ञानी) विकल्प-रहित होकर मूर्ख सा बना हुआ ठहरता है वही वास्तविक ज्ञान 
के होने से ज्ञानी है। इस को दर्शाते हैं - बह चलायमान नहीं होता अर्थात्‌ अपने स्वरूप से 
नहीं डिंगता । इस स्थिति के लिए युक्ति बताते हैं - शरीर और इन्द्रिय आदि का अपने-अपने 
विषयों में बतेना स्वभाव ही है। मैं तो इनके कार्यो के फल की तनिक भी इच्छा नही 
करता हू । ऐसी निश्चित बुद्धि का होना (गुणातीत अवस्था प्रदान करती है)। 


मां च योऽव्यभिचारेण भवितयोगेन सेवते । 
स॒ गृणान्समतीत्येतान्ब्रह्मभूयाय कल्पते ।; २६॥। 


यः = जो (भक्त) सः == वह 
| 
अव्यभिचारेण == अटल एतान्‌ = इन 
-योग = भक्ति-योग से | 
भक्ति-योगेन भक्ति-योग रे गुगान्‌ = [सत्त्व-गुण आदि) 
माम = मुझे गुणों को 
च = ही केवल सम-अतीत्य == पूर्णरूप में लांघ कर 
| ब्रह्म-भूयाय- १ _ ब्रह्म बनने की योग्यता 
सेवते = अपनाता है | कल्पते / _ रखता है। 


अनेन मूलमूतसुपायमुदिशति, मां चेति। च शब्दोऽवधारणे, यो मासेब सेवत । 
अनेन-फलादिसाकाइङ क्षो माम्रद्भत्वेनाश्रयति, फल प्रधानतया--इःत निरस्तः । अत एव 
नास्थाव्यभिचारिणी भक्तिः--फलं प्रति ह्यसावास्थाव'निति यस्तु फलं किचिदप्पनभिलष्यत्‌ 
'किमेतदलीकमनुतिष्ठसि ---इ ति प वेनुयुज्य मानोऽपिः निरन्तरभगवद्धक्तिवेधबिद्र ताग्तः 
करणतया कण्टकितरोमबान्‌ बेपमानतनुविस्फा रितन यनयुगलपरिवर्तमानसलिल संपातः तूष्णीं- 
भावेनेवोत्तरं प्रयच्छति । स एवा्यभिचारिण्था भगवतो महेइवरस्थाग्र्क्तचा भक्ता 
पवित्रीकृतो नान्य इति ज्ञेयम्‌ ।।२६॥ 


इस श्लोक से आधार बने, हुए मुख्य उपाय का उपदेश करते हैं--यहां 'मां च' इस शब्द 
में 'च' वर्ण निश्चय के अर्थ में लागू हुआ है । जो केबल मेरी ही उपासना करता है ।(यह अर्थ 
च का है) इस श्लोक से इस धारणा का खंडन किया गया है कि फल-प्राप्ति की आकांक्षा को 
लेकर मेरे स्वरूप की प्राप्ति को तो गोण रूप से ग्रहण किया जाये और फल की प्राप्ति के लिए 
पूजा आदि क्रिया, प्रधान मान कर की जाये । ऐसे व्यक्ति को प्रभु के लिए अटल भक्ति नही 
हे। बह तो फल प्राप्ति फे लिए ही श्रद्धा रखता है । अब जो भक्त, फल प्राप्ति की जरा भौ 
अभिलाषा नहीं रखता है उप्ते यदि कोई नास्तिक केवल मात्र इतना ही कहे कि तुम इस 
मनगढःत भगवत्‌-मार्ग पर क्यों ठहरे हो-- आस्था क्यों रखते हो-- ऐसे आक्षेप करने पर भी 
बह्‌ भक्त, जिस का हृदय निरन्तर भगवान्‌ की भक्ति से बिधा होता है, जिसके अन्तःकरण 


[अध्यायः १४] भाषादीकोपेतः ३५७ 


विधलित हुए होते हैं, रोमांचित बना हुआ, कापते हुए शरीर से युक्त, खुले नेत्रों से नहते 
हुए आसुओं की धारा से युक्त होकर चूप रह कर मौन-भाषा में ही बह उस (नास्तिक) को 
उत्तर देता है । वही तो भगवान्‌ की अटल और उत्तम चरम कोटि की भक्ति से पवित्र बना 
हुआ होता है। अन्य नहीं । ऐसा जानना चाहिए । 

अह्य णो हि प्रतिष्ठाहममृतश्याव्ययस्थ च । 

शाश्‍वतंस्य च धर्मस्य सुखस्यैकान्तिकस्य च ॥ २७॥ 


अव्ययस्य न= अविनाशी ऐकान्तिकस्य = अखण्ड एक रस 
ब्रह्माणः = प्रभु का 

च = और सुखस्य = आत्म-सूख का 
अमृतस्य == अमूत का 

च न= तथा अहम्‌ नक हम 
शाश्वतस्प == सना 

र त तत एव = ही 

धर्मस्य == धमं का 

च == और | प्रतिष्ठा == आश्रप हूं । 


अहमेव हि ब्रह्मणः प्रतिष्ठा । मयि सेव्यमाने ब्रह्म भवति; अन्यथा जडरूपतया ब्रह्म 
उपास्थमानं सोज्ञपवि सौबुप्त/दविशिष्टमेव प्रापयेदिति शिवम्‌ 11२७1 
मैं ही तो ब्रह्म-प्राप्ति की आधार-शिला हुं । मेरा अभ्यास करने पर ही साधक 
ब्रा बनता हे । नहीं तो मेरा अनुसन्धान रखे बिना जड रूपता से उपासित ब्रह्मा, सुषुप्ति 
के समान आनन्द-रहित सामान्य मोक्ष ही प्रदात क रायेगा । इति शिवम्‌ । 
अन्न संग्रह श्‍लोक 
लसदूभक्तिरसावेशहीनाहंकारविभ्रमः । 
रि थेऽपि गुणसंमदे गुणातीतः समो यतिः ॥।१४॥ 
सार-इलोक 
भक्ति-रस के आवेश से शोभित होने के फलस्वरूप जिसका अहंकार रूप भ्रम दूर 
हो गया हो वह (साधक) गुणों के संघर्ष में रहते हुए भी गुणातीत हे । सम-भाव में स्थित 
है । संन्यासी--जितेंद्रिय है । 
इति श्रीमहामाहेश्व राचयवर्याभिनवगुप्तपावचिरचिते श्रीसद्धगवद्गीतार्थसंग्रहै 
(गुणत्रयविभागयोगो नाम) चत्‌ दशोऽध्यायः ।। १४।। 
श्री महामाहेण्वर आचार्य श्रीमान्‌ अभिनवगुप्त जी द्वारा रचित 'गीतार्थसंग्रह' का 
(गुणत्रयविभाग योग नाम का) चौदहवाँ अध्याय समाप्त हुआ । 


१. अनेन हि सब्रपस्य ब्रह्मणः परमानन्दस्य विश्वाल्तिस्थानमहमिति विमश त्मिकमुक्तम्‌ । 
२. स्थितो$पि इति धर पाठ: । 


३५८ श्रीमद्भगवद्गीतार्थंसं ग्रह: [अध्याय: १५] 
अथ 
पञ्चदशोऽध्यायः 


श्री भगवानुवाच 
ऊर्ध्वमूलमधः शाखमञ्वत्थं प्राहुरव्यम्‌ । 
छन्दांसि यस्य पर्णानि यस्तं वेद स वेदवित्‌ ॥ १॥। 


भगवान्‌ बोले 


ऊर्ध्वं मूलस्‌ = आदि पुरुष परमात्मा | अव्ययम्‌ == अविनाशी 
जो प्रशान्त है; उस की | प्राहुः = कहते हैँ । 
प्राप्ति, पुणे रूप से | यस्थ = जिसके 
निवृत्त होने पर ही | छन्दांसि = वैद, 
होती है। वही जो । पर्णानि = पत्ते (माने गए) हैँ । 
मूल कारण है और पर- | तम्‌ = उस(संसार रूपी बृक्ष)को 
धाम में अवस्थित हे। ' यः = जो (साधक) मूलतः 
वही ऊध्वे-मूल है। ! (ब्रह्म रूप ही) 
अधः शाम्‌ = इसकी शाखाएँ नीचे | वेद न= जानता हैं 
की ओर हैं । सः = बह 
। वेदवित == वेद से उपलक्षित, ब्रह्म 
अइवह्थम्‌ = इस संसार रूपी पीपल । को पूर्णं रूप से जानता 
के वृक्ष को | है । 


अनेन झास्त्रान्तरेषु यदुच्यते --'अश्यत्थः सर्व, स॒ एवोपासनीय --इत्यादि, तस्य 
भगवद्ब्रह्मोपासा तात्पर्यमित्युच्यते । भूलं -प्रश्ञान्तं रूपम्‌ । तत्‌ ऊर्ध्व --सवेतो हि निवृत्तस्य 
तदाप्तिः । छन्दांसि पर्णानीति; -यथा वृक्षस्य मानत्वफलवत्वसरसतादथः पूर्ण: सुच्यन्ते, एवं 
ब्रह्मतत्त्वस्य वेदोपलक्षितंश स्त्रहारिका घ्रतोति रित्यास्यायते ॥ ?॥ 

अन्य शास्त्रों में जो कहा है कि यह सम्पूर्ण विश्व, अश्वथ-वक्ष --पीपल के पेड़ के 
समान है इसकी ही उपाउन। करवी चाहिए” इत्यादि । उस अश्वथ वृक्ष का तात्पर्य, भगवान्‌ 
का जो रूप ब्रह्म है, उसकी उपासना करने से है । प्रशान्त रूप भगवान्‌ का स्वरूप ही इस 
वृक्ष की जड़ है और वह जड़ ऊपर की ओर ठहरी है । तत्‌ ऊर्ध्व का भाव यह हे कि सभी 
कार्यों से विरत होकर ही उस उत्तम ज्ञान की प्राप्ति होती है । वेद, इस वृक्ष के पत्ते हे । 
जैसे वृक्ष का ढांचा और उस के रसीले फलों का अनुमान, पत्तों से ही किया जाता है, उसी 
भांति ब्रह्मस्वरूप का ज्ञान भी, वेद से उपलक्षित किडे गये सभी शास्त्रों के द्वारा ही होता 
है । (यहां वेद का अर्थ सभी शास्त्रों से है) यह बात तो प्रसिद्ध ही हैँ 


[अध्याय: १५] भाषाटीकोपेत' ३५९ 


अधश्चोधर्वं प्रसृता यस्य शाखा 
गुणप्रवृद्धा विषयप्रवालाः । 
अधरश्च मूलान्यनुसन्ततानि 
कर्मानुबन्धोनि मनुष्यलोके ॥२॥ 


पस्य = जिस(अश्दथ वृक्ष)की | मनुष्य-लोके = मनुष्य लोक में 
१ ब. पे |: 
गाता, त मा मय, | कर्म अनुबन्धीनि = कर्मो के अनुसार 
पक्षी आदि योनि रूप 
॥ बांधने बाली 
टहनियां 
गुण-प्रवृद्धाः = सत्त्व आदि गुणों तथा मूलानि = भहता, ममता 
देवता से लेकर जड़-वर्ग आदि जड़ें 
तक बढी हुई-फेली हुई (अपि) RE 
विषय-प्रवालाः == विषय भोग रूप कोंपलों | अध: -- नीवे-नरक में 
बाली उ 
अधः = नीचे--पाप र बज 
च FS ऊध्वेम्‌ = ऊपर स्वर्ग तक 
अध्वेस्‌ ¬ ऊपर-पुण्य के रूप में | भ्नु-संततानि = चारों ओर व्याप्त 
फैली हुई हैं । हुँ । 
न रूपमस्येह तथोपलभ्यते 
नान्तो न चादिर्न च संध्रतिष्ठा । 
अश्वत्थमेत सुविरूढमूल-- 
मसङ्गशस्त्रेण शितेन च्छित्त्वा ॥३॥ 
अस्प = इस प्रकार के वृक्ष इह = इस संसार में 
का त == नहीं 
रूपम्‌ त स्वल्प उप-लभ्यते == पाया जाता है 


तथा = जैसे वर्णित हुआ हे (यतः) == क्योंकि 


संप्रतिष्ठा 


(अतः) 
एनम्‌ 


परि-मागितब्धम्‌ == 
यस्मिन्‌ = 
गतः 


न निवर्तेत ञ्ञ 


श्रीम द्भागवद्गीताथसंग्र हः [अध्यायः १५] 
= न (तो इसका ) अश्वत्थम्‌ = संसार रूपी पीपल का 
प्रारम्भ है वक्ष 
नही (यः) == जो 
अन्त है गट) __ अहंता, ममता और 
और पूलम्‌ .. वासना की जड़ों काला 
नही है (उसे) 
(कल्पना में भी) इसकी हिति nT 
स्थिति है । असज्भ-शस्त्रण = वैराग्य रूपी शस्त्र. 
इसलिए कुल्हाड़े से 
इस (यह) छित्वा = काट कर 
तत: पदं तत्परिमागितव्यं 
यस्मिन्गतो न निवर्तेत भूयः । 
तमेव चाद्यं पुरुषं प्रपद्य 
यत: प्रवृत्ति: प्रसता पुराणी ॥४॥ 
उसके बाद च्च = और 
उस यतः = जिस परमेश्वर से 
प्रशान्त अव्यय अवस्था | पुराणी == सदा से चली आई हुई 
गी) f प्रवृत्तिः = जीने मरने की वृत्ति 
खोज करती चाहिए प्रसुता = फैली हुई है, 
जिस में तम एव = उसही 
गए हुए (साधक) आद्यम्‌ = सब के मूल-भूत बने 
किर से हुए 
संसार में नहीं लोटते | पुरुषम्‌ Sd 
हैँ प्रपद्येत्‌ =~ आश्रय लेना चाहिए । 
निर्मानमोहा जितसङ्गदोषा 


अध्यात्मनित्या विनिवृत्तकामाः । 
इन्द्वैविमुक्ता. सुखदुःखसंज्ञैः 


गेच्छन्त्यमूढाः पदमव्ययं तत्‌ ॥५॥। 


[अध्याय: १५] भाषाटीकोपेत्त: ३६१ 


निर्मान-मोहाः = अभिमान और मोह से | अमूढाः = सजग ज्ञानी जन, 

छुटे हुए, 
जित-सङ्ग-बोषाः = आसक्ति रूप दोष को | तेत्‌ = उस 

जीतने वाले, 

हः है अव्ययम्‌ = अविनाशी 

अध्यात्म-नित्याः = परमात्मा के अनुसंधान 

में सदा रमे हुए, पदम्‌ = परम-पद को 
ह | _ सुखदुःख नाम वाले 
इन्हें: विमुक्ताः /  इृन््रों से रहित बने हुए | गच्छन्ति == श्राप्त करते हैं । 


गुणे:--पत्त्वादिभिः 1 प्रवृद्धः -उेतादिस्थावरान्ततया । तस्य च शुभाशुभात्मकानि 
कर्माणि अधस्ततसूलानि ! तं छिरवेति ~ विशेष्ये क्रियाभिधीयमाना सामर्थ्यादत्र विशेषण- 
पदमुपादत्ते 'दण्डी प्रेष्याननुब्र यात्‌ --इति विधिवत्‌ । तेनाधोरूढाति मूलान्यस्यच्छिन्थ्यादिति । 
तत्‌-पदं-प्रश्ञान्तम्‌, अव्ययं पद तरे ॥ ९॥। 

सत्त्व आदि (रज और तम) गुण कहलाते हैं। ये शाखायें देवता आदि से लेकर वृक्ष 
आदि जड़ पदार्थो तक फैली हुई हैं । उस अश्वथ ' नाम वाले संसार की पुण्य और पाप- 
कर्म रूपी जड़े नीचे की ओर हैं। उन्हीं को काट कर यहाँ क्रिया का प्रयोग विशेषण के 
आधार पर किया गया है । क्योंकि क्रिया का भाव हृदय में रख कर ही विशेषण पद का 
प्रयोग हुआ है । 

तात्पर्यं यह है कि विशेष्य जो अश्वथ वृक्ष है उक के काटते से तात्पर्य नहीं है अपितु 
उक के विशेषण जो पुण्य पाप खूप जडे हैं उन्हें कादना चाहिए । (यही व्यास मुनि का अभिः 
प्राय है।) उदाहरण के तौर पर जेते -'दंडी सेवकों को उपदेश करता है' (इस वाक्य में दंडी 
का अर्थ दंडधारी न होकर संन्यासी हो लिया जाएगा) इसी प्रकार 'छित्वा' इस क्रिया- 
विशेषण से, नीचे की ओर झुकी हुई सुदृढ़ जड़ों को ही काटना चाहिए । यही अर्थ लिया 
जाएगा | वह स्थान (संकल्ग-विकल्यों के न होने के कारण) प्रशान्त पद है और बही अव्यय-- 
नाश न होने वाली अवस्था है । 

न' तःद्ासयते सूर्यो न शशाङ्को न पावकः । 


यद्गत्वा न निवतेन्ते तद्धाम परमं मम ॥६॥। 


१. तत्परमं धाम स्त्राभासत्वात्‌ सूर्याद्चवभास्यो न भवति, प्रत्युत सूर्यादीनां प्रकाश्यत्वात्‌ 
तत्प्रकाशमन्तरेण प्रहाशमानतेव न स्थात्‌ । तस्मात्पर एव प्रकाशः तत्तत्सूर्या्यात्मता 
प्रस्फुरेदिति भावः । उपहितस्वरूपत्वादेव सूर्यादिप्रकाश: स्वप्रकाशने संवित्प्रकाशमपेक्षले । 
तदुक्त माचार्यपादैरेव थीतन्त्रालोके--- 

सूर्यादिषु प्रकाशोऽसावृपाधिकलुषी कृतः । 
संवित्प्रकाशं माहेशमत एव ह्यपेक्षते ।।” 
इति । संविच्छब्देनात्र जडात्‌ सूर्यादित्रकाशात्‌ परस्य प्रकाशस्य वैलक्षण्यं प्रदशितम्‌ । 


| 


शशाद्धुः 
न Rc 


पावक; 


श्रीमद्भगवद्गीतार्थसंग्र हः 
उस पर-प्रकाश को भासयते 
सूरज 
नही 
त यत, 
दिखा सकता (क्योंकि 
सूर्य-तेज की वहां पहुंच | त्ता 
ही नहीं है) न 
निवत न्स 
न 
त्‌ 
चन्द्रमा (और) तत, 
सम 
न हा 
परफ्म 
अग्नि (ही) धाम 


[अध्यायः १५] 


प्रकाशित कर सकता 
है (क्योंकि ये सभी तो 
प्रमेय प्रकाश हैं) 


जिस परं-पद को 
प्राप्त होकर (मनुष्य) 
फिर नहीं 

संसार में लौटते हैं 
वही 

मेरा 

उच्च (प्रमातृ रूप) 


ध'म-स्थिति है । 


सूर्यादीनां तत्रानवकाज्ञः । तेषां कालायवच्छेदात्‌, वेयत्वात, करणोपक'्रकत्वात्‌ । 
तस्य तु दिक्क्रालाद्यनवच्छेरात्‌, वेदकत्वात करणत्रवर्त कत्वात्‌ - तदतीतत्वात्‌ ।।६॥ 


सूर्यं आदि प्रकाशों के लिए वहाँ कोई भी अवकाश नहीं है । क्योंकि वे प्रकाश, काल 

की परिधि में आकर अतरच्छेद से युक्त हैं, ज्ञेय हुँ और इन्द्रियों का उपकार करने वाले हैं। 

इस के उलट ईश्वर, देश काल आदि से छेदिन-सीमित नहीं हैं, वेदक है, इन्द्रियों को प्रवृत्ति 

में लाने वाला है (और) उन प्रकाशों से परे अर्थात्‌ उच्च है । 
ममैवांशो जीवलोके जीवभूतः सनातनः । 

मन: षष्ठानीर्ब्रियाणि प्रकृतिस्थानि कर्षति ॥।७।। 


जीबलोके 


जीवभूतः 
मम चः 


एव 
सनातनः 


अंशः 


इस शरीर में 
यह जीवात्मा 
मुझ प्रभु का 
ही 


सदा से चला 
हुआ 


| प्रकृति 
| 
| स्थानि 
' मनः 
षष्ठानि 
आया , स) 


क्षति 


अंश है (और वही इन) ' 


दीन गुणों वाली प्रकृति 
में 

ठहरी हुई 

मत सहित 

छैओ (पाँच) इन्द्रियों 


के 


अपनी ओर खेंचता 
है । 


ब्रहाण एवायमंझ इति । अज्ञानधर्सतथा परिपूर्णस्थासंवदनाच्चेतनतानिवृत्तेशचांशत्व- 
मुपचरित, न पुनवंस्त्‌,तोंऽशवसोपषद्यते-- 


[अध्याय: १५] भाषाटीकोवेत: ३६३ 


*म्रदे'शो$पि ब्रह्माः सार्वछूप्यमनतिक्रास्ता: ।' (अविकलप्यश्च)इति हि श्रुति: । एंबेब 
चौपचारिकता यथावसरं योजनीयेति त विप्रतिपत्तव्यम्‌ ॥९॥। 

यह जीव तो ईश्वर का ही अंश-भाग है । (अंश का भाव यह नहीं है कि ईश्वर के 
ही अनेक खंड हुए हैं) अज्ञान के कारण, सर्वज्ञता को खो बैठने से, आत्मिक चेतनता को भूल 
जाने से, जीव को ईश्वर के अंश होने का आरोपन्न हुआ है। नहीं तो वास्तव में ईश्वर कें 
प्रति, अंशता का होना कैसे युक्त है । 

प्रत्येक वस्तु का एक परिमित रिक्त-स्थान भी उस ईश्वर के विएव-व्यापक स्वरूप 
से तनिक भी छटा नहीं है! (और कल्पना में नहीं आ सकता) यह तो श्रुति कहती है-- 

इस प्रकार की आलंकारिक भाषा में कहे गये कथन को स्थान-स्थान पर स्वयं 
बूझना चाहिए । प्रयोग के आभास -मात्र को देव कर शंका नहीं करनी चाहिए । 


शरीरं यदवाप्नोति यच्चाप्युत्कामतीश्वर:। 
गृहीत्वैतानि संयाति वायुर्गन्धानिवाशयात्‌ 1151) 


इव == जैसे च्च = और 
बाबु = (व्यापक) बायु बत्‌ = जिस 
आशयात, = (किसी भी) स्थान से (अन्यत ) == दूसरे 
गन्धान्‌ = गन्ध को अपने साथ ले | श्रीरम्‌ = शरीरको 
जावा है अब्राप्नोति = प्राप्त करता है 

(तथा एब) == वैसे ही (सः) = वह 
ईश्वर: = ईश्वर एतानि = इन मन सहित पांच 
अपि = भी ज्ञानेन्द्रियों के विषयों 
चते _. जिस (शब्द, स्पर्श, रूप, रस 

5 | तथा (गन्ध) को लेकर 
(दारीरम्‌) = पहिले शरीर को (पुर्यष्टक) से 
उत्कामति = छोड़ता है । संयाति = संबन्ध जोड़ता है । 


१. एतद्वेदान्तवादिवचसा संवादयति--'प्रदेशोऽपि’ इति । यथा घटाकाशं पटाकाशमित्याः 
काशस्य घटादियोगेन कल्पिता: प्रदेशा आकाशस्य यावद्र पं विभुत्वादि तेनानूनाधिकाः, 
एवं ब्रा यणो बृहत्वेन व्यापकस्य बृ हृकत्वेन विश्वसृष्टयाप्यायनविधायिनः प्रकाशरूपस्य 
स्वशक्तिप्रत्यवभासितमीलाद्युपाधिकृता ये प्रदेशा:---नीलप्रकाश: पीतष्रकाश इत्माद्वयस्ते, 
ब्रह्मणि यस्सार्व रूप्यं ~-सर्वशक्त्यविभायवृत्तित्वं, यञ्च प्रकाश्चमानतामात्ररूपेण प्रतियोगि- 
बैकल्यादपोहनीयाभावे विकल्परूपत्व।योयाइप्रतियोगसंवेदनरूपमविकल्पं तत्प्रत्येकमनति- 
क्रात्तास्ततो मनागप्यवधिकाश्च । द्रयमन्योन्यं हेतुहेतुमद्भावं द्योतयति । 


३६४ श्रीमद्भगव दरगीतार्थ सं ग्रह: [अध्याय: १५] 


अबाप्नोति--गृह्हाति | उत्क्रामति-- त्यजति । एत: सह । यथा वायुः सवंगतो 
विश्रान्तिधास पाव प्राप्य ततो गन्धमानीय स्थानान्तरे तत्सहित एव संक्रामति, एवं जीवः 
पुयंष्टकेन सह । एवं सुष्टी संहारे चैतैः साहित्यमध्योक्त्वा स्थितावापि स्वानासनसनतादिरूपा- 
यां विषयप्रहणात्मिकायां तत्सहितस्येवास्य व्यापार इति निश्चीयते 1511 


शरीर को प्राप्त करता है अर्थात्‌ शरीर को धारण करता है। शरीर का उत्क्रमण 
करता है अर्थात्‌ शरीर को छोडता है । इन मन सहित छै: इन्द्रियों के विषयों को लेकर दूसरे 
शरीर में चला जाता है । जैसे वायु सभी स्थानों में व्यापक होने पर भी, पृथ्वी, जो सभों 
का विशान्ति स्थान है, उस पर अच्छी गंध और बुरी गंध को लेकर अन्यान्य स्थानों में गंध 
को ले जाती हे । इसी भांति जीव, पुर्यष्टक (मन, बुद्धि और अहंकार) सहित अनेकानेक 
शरीरों में प्रविष्ट होता है । अतः यह जीवात्मा केवल जीने और मरने में ही इन छै: इन्द्रियों 
को अपने साथ नहीं रखता अपितु संभार के व्यवहार में भी स्थान इंडो के समय, फिर वहाँ 
बैठने और उस विषय में संकल्प-विकल्प करने में तथा विषयों को स्वीकार करने में भी जीव 
का उन छै: इन्द्रियों के साथ ही व्यवहार होता है । ऐसा निश्चित है ! 


श्रोत्रं चक्षुः स्पर्शनं च रसनं घ्राणमेव च । 
अधिष्ठाय मनश्चायं विषयानुपसेवते ॥६॥ 


अयम्‌ = यहे जीवात्मा, | घ्राणम्‌ ० पाक 
श्रोत्रम्‌ = कान, | च = और 
| मनः == मन (बुद्धि अहंकार 

चक्षः त= आंख ड ) 

hy | को 
च = और अधिष्ठाय = अपना सहारा बना कर 
स्पर्शनम्‌ = त्वचा को | एव = ही 

। 

च == तथा | बिषयान्‌ = विषयों का 
रसमम्‌ = जीभ, | उप-सेवत = भोग करता है । 


तिष्ठन्तमृत्क्रामन्त वा भुञ्जानं वा गुणान्वितम्‌ । 
विमूढा नानुपश्यन्ति पश्चन्ति ज्ञानचक्षुषः ॥ १०।] 


[अध्यायः १५] भाषाटोकोपेतः ३६५ 


तिष्ठन्तम्‌ = शरीर में ठहरते हुए होने के कारण) 

बा = या न = नहीं 

उत्क्रामन्तम्‌ = शरीर को छोड़ते हुए | अनुपश्यन्ति = देख पाते हैं । 

वा = अथवा ज्ञान-चक्ष षः: = ज्ञान-नेत्रो वाले ज्ञान- 

भुऽजानम्‌ = विषयों को भोगते हुए वान्‌ (ही) 

गुण-अन्वितम्‌ = तीन गुणों से सम्बन्ध | पश्यन्ति = बोध का अनुसन्धान 
करते हु करते हुए इस आत्मा 

(आत्मानम्‌) = इस आत्मा को की वास्तविकता को 

विमूढाः = अज्ञानी जन(अप्रबुद्ध जानते हैं । 


मन इत्यनेनान्त:करणमुपलक्ष्यते । अत एव शरौरस्थितियोगात्तिष्ठन्तम्‌ । शरीरान्तर- 
ग्रहणाय उत्कामन्तस्‌ । विषयान्वा भुञ्जान मूढा न पश्यन्ति - अप्रबुद्धत्वात्‌ । प्रवृद्धास्तु सर्वैव 
बोधरूपसेवानुसन्दधाना जानन्त्येव, इत्यलुप्तसमाधयः तेषां यत्नपरत्वान्‌ 1१०1 

मन से अन्तःकरण की ओर संकेत किया जाता है। इसलिए शरीर में ठहरे हुए 
आत्मा को, अन्य शरीरों को ग्रहण करने के कारण उत्क्रांति करने वाल आत्मा को तथा 
बिषयों के भोगने वाले इस आत्मा को मूर्ख व्यक्ति, सुक्ष्म बुद्धि के न होने से देख नहीं सकते । 
इस के उलट प्रबुद्ध- सत्तकं की बुद्धि रखने वाले जन संवित्स्वरूप का ही अनुसन्धान करने 


पर इस आत्मा को (तावित्त्क रूप से) जानते हैं। इसीलिए इन की समाधि कभी नष्ट नहीं 
होती क्योंकि वे सदा अभ्यास करने में लगे होते हैं । 


यतन्तो योगिनझ्चैन पश्यन्त्यात्मन्यवस्थितम्‌ । 
यतन्तोऽप्यकृतात्मानो नैन पश्यन्त्यचेतसः ॥ १ १॥ 
घोगिन: = योगीजन 


अचेतसः = सजगता से रहित 

आत्मनि = अपने भीतर अज्ञानी जन 
अबवत्‌, ` “नरः हु यतन्तः = यत्न करते हुए 
एनम्‌ = इस आत्मा का 
यतन्तः = अभ्यास करते हुए ही | अपि == भी 
पश्यग्ति = दर्शेन- अनुभव करते हैं 
चच __ और एनम्‌ = इस क्षात्मा को 
अकृतात्मानः = जिन्होने अन्तःकरण | न्‌ _ देख नहीं 

शुद्ध नहीं किए हैं (ऐसे) , पझ्यन्ति ) . पाते हैं । 


अकृतात्महां तु यत्नोऽपि न फलाय--अपरिपक्ककषायत्वात्‌ । नहि शरदि सलिलादि- 
सामग्रीसमदंऽणि धान्यबीजानि उव्यमानानि फलसंपदेऽलम्‌ । अत एव सामग्री एबं सास्य न 
भवति, अभ्यदेव किल मधुमाससंभूतजलधरपटलीप्रेरितमम्भ: । काचिदेव च सा भूः, यस्यां 


३६६ श्री म दभगव दगौतार्थसंग्रहः [अध्यायः १५] 
झिशिरविवशीकृतायां रविकरस्पशेनेव कान्तः । एवमकृतात्मनां यत्नो त सकताङ्कपरिपूण- 
त्वमाथःति । अतएव प्राप्याप्युपायं पारमेइवरदीक्षादि, ये तथाविधक्रोधमोहो दिग्रन्थिसन्दभंगर्भी- 
कृतान्तद्‌ शः, तेषूपाय एव साकल्यं न भजतीति मन्तव्यम्‌ । युक्तं -- 


'कधादो दृश्यमानेहि दौक्षितोऽपि न मुक्तिभाक्‌ ।' 
इति ॥११॥ 


सच तो यह है किमन कोन जीतने वालों का यत्न भी (स्वरूप-लाभ के) फल को 
नहीं दे सकता । क्योंकि उनके भन्त:करण के राग, द्वेष आदि मल समाप्त नही हुए होते हैं । 
जैसे जल आदि सभी सामग्री के होते हुए भी शरद काल में बीजा गया धान, फल नहीं दे 
सकता क्योंकि बह शरत्‌ ऋतु का जल आदि सामग्री वास्तव में (फल देने की) सामग्री ही 
नहीं है । वह वसन्त-कऋतु के द्वारा धारण की गई मेघमालाओं से प्रेरित तथा प्रसारितं हुआ 
वर्षा का जल, कुछ और ही सत्ता रखता है ! इतना ट्री नहीं वह वसन्तकालीन भूमि भौ 
निराली ही होती है जो शिशिर ऋतु में वर्षा, हिम-पात आदि के कारण बेबस बनी हुई, 
वसन्तकालीन सूर्य की किरणों के स्पश लगने से ही अलौकिक फल देने वाली कांति से सुशोभित 
` होती है। ऐसे ही मन को न जीतने बालों का यत्न भी वास्तविक भक्ति के न॑ होने से 
फल न देकर परिपूर्णता को नहीं प्रदात करता । इसीलिए परमेश्वर सम्बन्धी दीक्षा आदि 
उपायों का आश्रय लेकर भी जो जन, अपने अन्तःकरणों को, क्रोध, मोह आदि अनेकानेक 
गंठियों से बांधते हैं, उन के लिए प्रयत्न करना भी व्यर्थ ही है। क्योंकि उन्हें ऐसा प्रयत्न 
सफलता प्रदान नहीं करा पाता । इत कथन को ध्यान भे रखना चाहिए । कहा भी है कि 
'गुरु-उपदेश द्वारा दीक्षित होने पर भी या. क्रोध आदि विकार अभी साधक में विद्यमान 
< ही हों तो वह मुक्ति को प्राप्त नहीं कर पाता ।' 


यदादित्यगतं तेजो जगद्भासयतेऽखिलम्‌ 
यच्चन्द्रमसि यच्चाग्नौ तत्तेजो विद्धि मामकम्‌ ॥१२॥ _ .. 


यत्‌ = जो चन्द्रससि = चंद्रमा में ठहरी हुई 
\ न= सूर्य में ठहरा हुआ _ 1819 है 
तेज: - “5 प्रकाश यत्‌ == जौ 
अखिलम्‌ = सारे अग्नौ = अग्नि में गर्मी है 
वगत 2 = जगत को तत = वह (सभी) 
~ भासयते == प्रकाशित करता है... मामकम्‌ = मुझ प्रमातुरूप को ही 
- चच. =` और. > ° तेज: = प्रकाश 


यत्‌ == जो । बिद्धि = जानो 


[ अध्यायः १५] 'भाबारीकोर्पंत; ३६७ 


गामाविश्य च भूतानि धारयाम्यहमोजसा । 
पुष्णामि चौषधीः सर्वाः सोमो भूत्वा रसात्मकः ॥ १३॥ 


च = और रसात्मकः = अमृतरूप 
अहम्‌ = मैं ही (तो) 
गाम्‌ = पृथ्वी में सोमः = चन्द्रमा 
आविश्य = प्रवेश करके भूत्वा . = बनकर 
ओजसा == अपनी शक्ति से 

सर्वाः = सभी 
भूतानि = सभी प्राणियों को 

. | ओषधीः न= ओषधियों को 

धारयामि == सत्ता प्रदान करता हूं । a NI 
च = तथा पुष्णासि - = पुष्ट करता हू । 


अह वेशवारो भूत्वा प्राणिनां देहमास्थित: । 
प्राणापानसमायुक्तः पचाम्यन्नं चतुविधम्‌ ॥ १४ 


अहम्‌ = मैं (ही) प्राण-अपान- | ... प्राण और अपान से 
के समा-युक्तः क्त हुआ 

प्राणिनाम्‌ = (सभी) प्राणियों के 28 3० उता हु 

दे पर में चतुविधम्‌ = चार प्रकार के (भक्ष्य, 

हम्‌ Cb भोज्य, लेह्य और 

आस्थितः = ठहरा हुआ | चोष्य) 

वैश्वानरः = अग्नि रूप अन्नम्‌ == अन्नको 

भ्‌त्वा == बन कर | पचामि = पचाता हूं 


अर्काडितेजस्त्रयरूपतया ददाभाध्यायसूतितसुष्टिस्थितिसंहारप्रकटीकरणे श्रीगुरवः 
प्राहु:-- भूत पञ्चकस्य समस्तध्यस्ततया यल्लोकधारकत्बं तःद्ूगबत एव मा हेश्वर्यमित्येत्तदनेन । 
तथाहि। रवितेजसः प्रकाशकत्वं धारकत्वं च--तेजोधराद्वयतादात्म्यात्‌ । तदेतदुक्तं, 
'यदादित्यगतम्‌' इति 'गामाविश्य च' इति चार्घद्वयेन । चाख्न तेजः प्रकाशकं पोषक च;--- 
जलतेजोयोगात्‌ । तदुबतं, यच्चःद्रमसि' इत्यनेन भागेन, 


'पुहणामि चौषधीः सर्वाः सोमो भूत्वा रसात्मक्रः । इति चाधइ्लोकेन । बाहुनं तु तेजः 
प्रकाशनशोषणदहनस्वेदनपचनात्मक- पृथिव्यप्तेजोवायुयोगःत्‌ । तदेतदिहोक्तं, 'यच्चारनौ' 
इत्यनेन, 'अहं वेश्‍वानर:'---इत्यतेत च । नभस्तु बोधावकाशरूपतया सर्वगतमेव ॥ १४॥ 

सूर्यं आदि (चन्द्रमा तथा अग्नि) तीन तेजों के रूप को दसवीं अध्याय में सृष्टि, 
स्थिति तथा संहार को जतलाते के लिए ही संकेत किया गया है । श्री गुरूजनों का कहना है 


३६८ श्रीमदभगवदगीताथंसंग्रह: [अध्याय: १५] 


कि पांच महाभूतों में भिन्न-भिन्न रूप से जो भी लोकों को धारण करने बाली सत्ता है वह 
वास्तव में परमात्मा का ही महेश्वरत्व है। इस भाव को स्पष्ट करते हैं- सूर्य के तेज में 
प्रकाशकता और धारण करने को सत्ता है। क्योंकि उसमें प्रकाश और पृथ्वी का संमिश्रण 
हुआ हे । यह आशय 'यदादित्यगतम्‌, इस आधे श्लोक से प्रकट होता हे । चन्द्रमा संबन्धी 
तेज प्रकाश करने बाला भौर जगत्‌ को पुष्टि देने वाला है क्योंकि जल और तेज का इस में 
योग है। इस भावको 'यच्चद्धमसि' यह पद और पुष्णामि चोषधी: सर्वा. सोमोभूत्वा 
रसात्मकः,'--यह आधा श्लोक प्रकट करता है। अग्नि का तेज तो प्रकाश करने वाला, 
सुखाने वाला, जलाने वाला, पचाने वाला और पसीवा उत्पन्न करने वाला है । यत: इसमें 
पृथ्वी, जल, तेज और वायु का मिलाप है--यह कथन तो 'अहं वैश्वानरो भूत्वा, इस श्लोक 
से प्रकट होता है । आकाश तो चेत्तनता का प्रतीक होने से सर्वेव्यापक ही है । 

अतएव बोध्यरूपतामुक्त्वा तद्‌्बोध्यस्वरू५पृष्ठपतितस्वात% बोधस्वभावमात्मानं 
परस्वभावं परमेशवररूपं सर्वेज्ञानस्वतन्त्र सवेकर्तारं दशेयितुमाह-- 


इस प्रकार परमेश्‍वर की ज्ञ य-रूपता, जो उगत से संबन्धित है, उस को कह कर,उस 
ज्ञेय स्वल्प के बाद ही जो स्वतन्त्र, ज्ञान रूप आत्मा का अति उच्च स्वभाव, परमेश्वर 
संबन्धि सभी ज्ञानों को जानने में स्वत न्त्र, सबों का ईश्वर जाना जाता है-- उसी का वर्णन 
करते हैं-- 


सवस्य चाहं हृदि संनिविष्टो 

मत्तः' स्मृतिज्ञनिमपोहनं च । 
वेदैश्च सर्वेरहमेव वेद्यो 
वेदान्तकृद्वैदविदेव चाहम्‌ ॥१५॥ 


च्च सन और संनिविष्ठः == ठहूरा हुआ हूं 1 
अहम्‌ => मैं त 0000 र 
स्मृतिः -- स्मरण-शक्ति, 
सर्वस्य = सभी वेद्यों का (जो) | ज्ञानम्‌ न 
हृदि == हृदय (आहरण स्वभाव | चे ता और 
वाला बोध का स्वरूप | अपोहनम्‌ == विस्मृति 
है उस) में (भूल जाने की आदत) 


` १. अत्र च, मत्त इति--सत्सामर्थ्यादेतत्‌, न मभेत्यभिप्रायः । अथं भावः यदबलात्तद्धवति 
तन्मम स्वातन्व्यमिति । 


[अध्यायः १५] भषाटीकोपेतः ३६६ 


जति == होती है वेदान्तकृत्‌ -- वेदान्त को बनाने वाला 
च्च = तथा च = और 

सर्वे: म समौ बेदवित्‌ == वेदों के मर्म को जानने 
वेदैः = वेदो के द्वारा वाला (भी) 

अहम्‌ न= मैं अहम्‌ ह 

एच == हं एब = ही 

बेश: = जाना जाता हु। (अस्मि) = हूं। 


सबेस्य-- बेद्यस्य यत्‌ हृत्‌-समस्ताहरणस्वलन्त्रबोधस्वभाव, तत्राहमिति यो विमञ्च- 
स्तत एवापुर्वाभासनामयं ज्ञानं विइवमहासृष्टिरुपम्‌ । 'अयं घट एव'-- इति सर्वात्मकभाव- 
खण्डनासारं विकत्पज्ञानात्मकसपोहनं पाशवसृष्टिरुपमायामय प्रमात्रुचितम्‌ । स्मरणं च 
संस्कारज्ञेषतां नीतस्य संहुतस्य पुनरवभासनात्मकमिति । इयता समस्तज्ञानानि संहृतानि । 
इति सबंसर्वज्ञतापूर्वकं स्वातम्त्र्यह्पं कतृत्वमुक्तम । सर्वेरिति-- संभूय किल सवशास्त्राणां 
परमेशतत्वमेव निरूप्यम्‌ | वेदवेदान्तकतूत्वेन कर्मफलसंबन्धादिद्वारतया अदोषविश्वनिर्माणे, 
तदुन्सूलनेन पुन: स्वरूपध्रतिष्ठापने भगवत एव स्वातरूप्रमिति विशवकतु त्वमुक्तम्‌ । अन्ये तु 
अपोहनम्‌ ¬ अनेनाकृतेनेद भवति, इति व्यतिरेकबुद्धिः । वेदान्तं करोति इत्यात्मसाःद्भावेन । 
एवं चेदम्‌ ॥। १५।। 

सभी वेद्य-वर्ग जैसे घडा, वस्त्र आदि वस्तुओं का जो हृदय है- सभी वस्तुओं को 
सम्पन्न करने वाला स्वतन्त्र ज्ञात का जो स्वरूप है, उसमें जो अहं रूप विमर्श है, उसी से 
जगत्‌ की महाघूष्टि और अपूर्व प्रकाश को प्रकट करने वाला ज्ञान, स्फुरित होता है । यह 
घडा ही है (अन्य वस्तु नहीं) इस प्रकार का ज्ञान, (परमेश्वर के) सर्वात्मभाव को समाप्त 
करता है । केवल घड़े के आभास में ही सीमित रूप से रह कर अन्य सभी जयत्‌ में ठहरे हुए 
पदार्थों के विकल्पों का अपोहन करवाता है-अन्य पदार्थों को भूला डालता है और पशु- 
सृष्टि (जीव-सृष्टि) के अनुसार जीरात्मा के ही अन्तर्गत है और उसी के योग्य है । 

अनुभव-ज्ञान के संस्कार से शेष बचा हुआ संहृत-'भूली हुई वस्तु का पुन; अवभासन 
करने वाला (ज्ञान) स्मरण कहलाता है । इस भांति इन तीनों प्रकार केज्ञानों (महासृष्टि, 
अपोहन, स्मरण) से ही सभी ज्ञानों का संकेत किया गया । इस प्रकार ईश्वर की सर्वज्ञता के 
साथ-साथ स्वातन्त्र्य रूप कतृ ता जतलाई गई । “सभी वेदों को बनाने वाला और बेद आदि 
सभी मैं हूँ यहे कहने का अभिप्राय यही है कि समस्त शास्त्रों में प्रभू का स्वरूप ही बखान 
किया गया है । ऐसा निश्चित हे । वेदों और वेदःन्तों (उपनिषदों) को बनाने वाला कर्ता, 
कर्म-फल और कर्म-फलों के सम्बन्ध के द्वारा सभी विश्व को बनाने में, उस जगत्‌ को 
समूल नष्ट करने में तथा फिर जगत्‌ को उत्पन्न करने में भगवान्‌ का ही स्वातन्व्य है । अतः 
ईश्वर को 'सर्व-कर्त्‌ -भाव' विशेषण से विभूषित किया गया है । 


३७० 


श्रीमद्भगवद्गीतार्थसंग्रह: 


[अध्याय १५1 


अन्य कई टीकाकार अपोहन का अर्थ--कर्मों का न करना तथा भेद-बुद्धि का 
होना मानते हें । वेदान्त को जो शास्त्र, स्वरूप की एकात्मकता से वर्णन करता है उसे 
बेदान्तक्ृत्‌' कहते हैं । इसी प्रकार बेद-कर्त्ता भी जानना चाहिए। 


उत्तम 


द्वाविमौ पुरुषौ लोके 


क्षरश्चाक्षर एव च । 


क्षरः सर्वाणि भूतानि कूटस्थोऽक्षर उच्यते ॥। १६।। 


= इस संप्तार में 

= नाशवान्‌ (सभी पदार्थ) 
= और 

= अविनाशी (आत्मा) 
= ही 


= दो प्रकार की 
= सत्तात्मक स्थिति है 
{उनमें ) 


उत्तमः पुरुषस्त्वन्यः 


सर्वाणि = सभी 

भूतानि == प्राणियों के शरीर तो 

क्षरः = नष्ट होते हें 

च = और 

कूटस्थः = स्थिर रहने वाला, 
जीवात्मा 

अक्षरः = न नष्ट होने वाला 
भविनाशी 

उच्यते = कहा जाता हे । 

परमात्मेत्युदाहृतः । 


यो लोकत्रयमाविश्य बिभर्त्यव्यय ईश्वर: ॥। १७॥। 


= किन्तु 

= उत्तमः (श्रेष्ठ) पुरुष 
(तो) 

= (इन दोनों से} 

न्यारा ही है 

क्त जो 

` = तीनों लोकों में 

` = प्रवेश करके 


यस्मातक्षरमतीतोऽहमक्षरादपि 


बिर्भात्त = सबका पालन-पोषण 
करता है । 

इत्ति == अतः 

अव्यघः = अविनाशी 

ईश्‍वर: = प्रभु 

परमात्मा = परमात्मा 

उदाहृतः = कहलाया जाता है । 


चोत्तम; । 


अतोऽस्मि लोके वेदे च प्रथितः पुरुषोत्तमः ॥ १८॥ 


(अध्याय: १५] भांषाटी कोपेर्तः ३७१ 


यस्मात्‌ = क्योंकि उत्तमः = उत्तम (श्रेष्ठ ) हूं 1 
अहम्‌ > अतः = इसलिए 
थि = नाशवान्‌ जड-वर्ग क्षेत्र लोके = संसार में 

2 से च == और 

वेदे = षेद में (भी) 

रीत = परे--न्यारा घों मे 
अतीत ह पुरुषोत्तमः = पुरुषों में उत्तम (इस 
च्च = और नाम से) 
अक्षरात्‌ = अविनाशी जीवात्मा से | बथितः == प्रसिद्ध 
अपि == भी अस्मि तन छू) 


'लोके द्वाविमो पुरुषौ--इति ग्रन्यनेदसुच्यते,-- लोके तावदप्रबुद्धस्वभावोःपि सर्व: 
पुथिन्यादिभूतारब्धशरीरभात्मानं चेतनं क्षररूप॑ जानातीति लोकर मूढत्वाव द्वेतधीनं 
निवर्तते । अहँ तु सकलानुग्राही द्वेतश्रस्थिस, विभिद्य सकललोकव्यापकतया वेद्य इति | 
क्षरमतीतः - भूतानां जडत्वात्‌ । अक्षरसतीत:-- आह्मनोऽप्रबुद्धत्वे सबेव्यापकत्वखन्डनात्‌ । 
“वुर्षोत्तमो लोके वेदेऽपि स उत्तमः पुरुषः, इत्यादिभिर्वाक्येः स॒ एव परमात्मा 
एवमुच्यते ॥ १८1) 


लोक में ये दो प्रकार की सत्तात्मक स्थिति है! इस श्लोक संदर्भ से यह जतलाया 
जाता है कि इस विश्व में अज्ञानी जन पृथ्वी, जल आदि पांच महाभूतो से उत्पन्न बने हुए 
शरीर को ही चेतन आत्मा मानते हैं। इस नाशवान शरीर को आत्मा कहते हैं। इस प्रकार 
मूर्ख होने के नाते इस संसारी जन की द्वेत-बुद्धि न ही हटती । इसके उलट 'मैं ईश्वर, सभों 
को अनुग्रह करने वाला, हेत की गांठ को काटकर सभी लोको में सर्वे-व्यापक रूप से जानने 
योग्य हूं । क्षर-नाशवान पदार्थों से अतीत हूं, क्योकि सभी पंचमहाभूतों से बने हुए पदार्थ जड़ 
हैं। अक्षर से मैं परे हूँ ॥ क्योंकि जीवात्मा के अप्रबुद्ध होने पर ईश्वर की सब्वव्यापकता 
खण्डित होती है। जो पुरुष लोक में और वेद में सबसे उच्च होकर प्रसिद्ध है वह उत्तम 
.. पुरुष कहलाता है । (अतः) उस परमात्मा की अद्वेतरूपता ही इन ऊपर कहे गये वाक्यों से 
- प्रकठ होती है । 


यो मामेवमसंमूढो जानाति पुरुषोत्तमम्‌ । 
स सर्वविद्भजति मां सर्वभावेन भारत ॥ १६ 


भारत == हे अजुन ! मास्‌ 


= (व्यापक जानकर सभी 

एवम्‌ = इस प्रकार (तात्त्विक वस्तुओं में) मुझ 
रूप से) -) पुरुषोत्तमम्‌ = पुरुषों में उत्तम 

यः न्न जो परमात्मा को 


असंसूढः = ज्ञानी जन जानाति = जानता है 


३७२ श्रौमद्भगवद्गीतार्थसंग्रहः [अध्यायः १५] 


सः = बह्‌ माम्‌ = मुझे 
सर्वबित्‌ = सर्वज्ञ पुरुष 
७02 र ठे एव) नन्ही 
सर्वभावेन = मूरति, क्रिया और ज्ञान 
भञ्जति = स्मरण करता है । 


एवं जानान: सर्वमयं मामेव ब्रह्मतरवमुपासोनः सर्व मन्मयत्वेन विदन्‌ सर्वेण भावेन--- 
सूति क्रियाज्ञानातमकेन मामेव भजते | यत्पश्यति, त<्भगचन्मू्तितयेत्यादि । तथा च मयेव 
शिवशक्त्यविताभावस्तोत्र -- 


'तव च काचन न स्तृतिरम्बिके 
सकलञब्दमघी किल ते तनुः! 
निखिलमूतिषु मे भवदन्वयो 


मनसिजासु बहिष्प्रसरास्‌ च 


इति विचिन्त्य शिवे शमिताझिवे 
जगति जातमयःनवशादिदम्‌ । 


स्तृति जपाचनचिन्तनर्वाजिता 
न खलु काचन कालकलापि में ॥ 


इति -- 


इस रीति से (भक्त) मुझ सर्वेव्यापक ब्रह्मतत्त्व का आश्रय लेकर सभी पदार्थो को 
मेरा रूप ही जानकर सर्वभाव से--मूति, क्रिया और ज्ञान रूप से मुझे ही पूजता है। जो कुछ 
देखतां है उसे भगवान्‌ का रूप समझ कर ही देखता हे । इत्यादि) (जो भी क्रिया करता है 
उसे भगवान्‌ का काम समझ कर ही करता है। जो जानता है उसे भगवान्‌ का ज्ञान समझ 


~ 


कर ही जानता हू ।) यही भाव मैं ने 'शिव-शक्ति- अविनाभाव स्तोत्र में प्रकट किया है--- 

हे माता ! आप का वास्तविक स्वरूप तो सभी शब्दों से परिपूर्ण है फिर भला आप 
की स्तुति कौन नहीं करता हे । (सारा दिन जो कुछ मैं बोलता हूँ वह तो सभी आपका ही 
गृणानुबाद करता हूं ।) मुझे तो संसार की सभी मूर्तियों में आप का ही पर-संबन्ध, मन में 
उत्पन्न हुए संकल्पों में तथा बाहिर फेले हुए पदार्थों में दिखाई देता है । ऐसा विचार कर 
हे अशुभों को दूर भगाने वाली पार्वती ! जगत्‌ में मुझे तो बिना यत्न के किसी काल का एक 
निमेष भर भी आपकी स्तुति, जप और चिन्तन के बिना नहीं बीतता । 


इति गुह्यतमं शास्त्रमिदमुक्तं मयानघ । 
एतदबुः् वा बुडिमान्स्यात्क्ृतकृत्यश्च भारत ॥२०॥ 


[अध्याय: १५] भाषाटीकोपेतः ३७३ 


अनघ = हे निष्पाप उक्तस्‌ = कहा है। 

भारत == अर्जुन ! एतत्‌ ने 

ति = इस रीति से i SRR, 

इदम्‌ = यह बुद्धवा == ठीक ठीक जानकर 

गुह्यतमम्‌ = सभी अद्वेत-शास्त्रो को बुद्धिमान = ज्ञानवान्‌ भक्त, 
सिद्ध करने वाला 

शा ध्य कृतकृत्य: > सफल-मनोरथ 

मया = मैंने | स्यात्‌ = बनता हे । 


गुद्यतमम --सर्वाद्वयप्रतिपादकत्वात्‌ । एतदेव बुद्धवा बुद्धिमत्त्वं न तु व्यवहार- 
बुद्धया । एतेन च ज्ञातेनेय कृत्यकृत्यता। नतु कृतेनापि शत्र विजयार्थाहरंणस्त्रयुवभोगादिना । 
चकारो५द्भ तद्योतक: । कृतेन हि कृतकृत्पता दृष्ठा, एतेत तु ज्ञातेवेवेति चरित्रम्‌ । इतिशब्देन 
शास्त्रस्य समाप्ति: सूचिताः, --वक्तव्पस्य परिपूर्णतया समाप्तत्वात्‌ । तथाहि । षोडशाध्यायेन 
शिष्यस्याजु नस्थ केवलं घोप्पता प्रतिगायते । नतू1दिस्थते चित्‌ । “दैवी ह्यवंविधा संपत्‌, 
आसुरी चाविद्यामय्येतादृशी संपत्‌ । त्वं च विद्यामयो देवीं संपदममिप्राप्तः इत्येतावति हि 
तात्पर्यम्‌ । यद्वक्ष्यति मा शचः संपरं देवी ---इति। अत एव पूर्व विद्याविद्यःसंघटुनिरू- 
पणावसरे देवासुरसंग्रामच्छलेन विद्याविद्ययोः संघर्ष इति सूचितम्‌ । एवं च शिष्यस्वरूपे 
प्राधान्येन निरूप्यमाणे, प्रसङ्गतोऽन्यदप्पुक््तम्‌ । इत्यश्वायद्गयं भविष्यति । उपदेशस्त्वित एब 
वरिसमाप्तः। सर्वभावेन हि परमेश्दरभजतसमावेशरूरं प्राप्यम्‌ । तदर्थ चान्यत्सर्वमित्युकते 
प्राक । सर्दसाहेशवरस्वरूपावेश एव हि परमं सर्वमिति शिव ॥२०॥ 


पूर्ण रूप से रहस्य से भरा हुआ --सभी अद्वैत-शास्त्रों को सिद्ध करने से यह गीता- 
शास्त्र रहस्य से युक्त है । इस पारमाथिक रहस्य को जानने में ही बुद्धिमत्ता है । व्यवहार 
बुद्धि से वास्तविक बुद्धिमत्ता प्राप्त नहीं होती | इस (परमार्थ) को समझते से ही सफलता 
होती है किन्तु शत्रू को जीत कर, धन कमाने पर तथा स्त्री-संभोग आदि कमं करने पर भी 
व्यक्षित कृतार्थं नहीं बनता । श्लोक में 'च' वर्ण अद्भुतता का सूचक है । विश्व में कुछ कार्य 
करने पर ही सफलता होती देखी गई है किन्तु इस मार्ग में जानने से ही कृतकृत्यता होती दै । 
यह आइचय है । श्लोक के शुरू में 'इति' शब्द से गीता-शास्त्र की समाप्ति सूचित की जाती 
है। अतः जो विषय कहना था वह तो भली-भांति (पन्द्रहवी अध्याय में ही) पूर्ण रूप से 
समाप्त हुआ है । इसको जतलाने के लिए सोलह॒वीं अध्याय में केवल, शिष्य अर्जुन की 
योग्यता का बखान करते हैं। कोई विशेष उपदेश इस सोलहूवीं अध्याय में नहीं किया गया 
है । 'दैवी-सम्पदा’ ऐसी है और 'आसुरी संपदा' तो अविद्या से युक्‍त इस प्रकार की हे । पर 
हे अर्जुन ! तुम तो चिद्या से पूर्ण दैवी संपदा को ही प्राप्त किए हो । इतना ही इस अध्याय 
का अभिप्राय है। उसी अध्याय में कहा भी है -'मा शुचः संपदं दैवी -दैवी-सम्पदा से तो 


३७४ श्रीमद्भगवद्गीताथंसंग्रह: [अध्याय: १५] 


तुम पवित्र बने हो अतः शोक काहे का । इसी आतव को लेकर पहिले (प्रथम अध्याय में) 
भी विद्या और अविद्या के आपसी टकराव का निर्णय करने के साथ ही देवताओं और असुरों 
के मिस से विद्या और अविद्या का पारस्परिक संध सूचित किया गया है । ऐसे ही मुख्य 
रूप से शिष्य का स्वरूप निर्णय करने पर प्रसंग रूप से अत्य विषयों का निर्णय भी किया 
है ।(इन अन्य विषयों के निर्णय के लिए सतारहवीं और अठारहवीं दो अध्याय कहे जाएँगे। ) 
उपदेश तो यहीं (पंद्रहवीं) अध्याय में ही समाप्त हुआ है। पत्ते की बात तो यही है कि पूर्ण 
रूप से ईश्वर का आवेश-पूर्ण भजन ही प्राप्त करने योग्य है । उसको प्राप्त करने के लिए हो 
अन्य सब--पूजा, जप, अभ्यास आदि क्रिपाएँ कही गई हैं । ये तो हम पहिले कह ही चळे 
हैं। सभी दशाओं और व्यवहार में महेश्वर का भावविश होना ही परम-कल्याण है। इत्ति 
शिवम्‌ । 


ग्रत्र सग्रहहलोकः 
हृत्वा द्रं तमहामोहं कृत्वा ब्रह्मामयीं चितिम्‌ । 
लौकिके व्यवहारेऽपि मुनिनित्यं समाविशेत्‌ ॥१५॥ 
सार-इलोक 


भेद के भयंकर अंधेरे को हटाकर (और) अपनी संवित्त को ब्रह्म-मय बनाकर, मनन 
परायण योगी, लौकिक व्यवहार में भी ईश्वर के समावेश से युक्‍त ही होता है । 


इति श्री महाम हेश्व राार्थवर्याभिनवगुप्तपादबिरचिते श्रीसद्भगवद्गीतार्थसंग्र हे 
(पुरुषोत्त मयोगो नाम) पञ्चदशोऽध्यायः ।। १ २।। 


श्रीमहामाहेशवर आचार्य अभिनवगुप्त जी द्वारा रचित गीतार्थ- 
सग्रह का (पुरुषोत्तम योग नाम का) पंद्रहवां 
अध्याय समाप्त हुआ । 


"बक या कन 


Ms ५35 


[भध्यायः १६] भाषाटीकोपेतः ३७५ 


अथ 


षोडशोऽध्यायः 


एतबुद्ध वेत्युक्तम्‌ । बोधश्च नाम, शतिमयञ्चानानन्तरं 'इदसित्थम --इत्येवंभत- 
युक्तिचिन्ताभावनासयन्ञानोदयेत विचारविमशंपरामर्शादिरूपेण विजातीयच्यक्कारविरहिततङ्भा- 
बनासयस्वभ्यस्ताकारविज्ञानलाभे सति, भवति । यद्वक्ष्यते 


'विमृश्येवमशेषेण यथेच्छसि तथा कुरु ॥ 
(१८ अ०।६३ श्लोक) 


इति । तत्र श्रतिषये ज्ञाने गुरुशास्त्रे एव प्राधान्येन प्रमवतः । युक्तिचिन्तासाबनामये त 
बिवर्शक्षवता अमाधारणा शिष्प्रुगतंपत्‌ प्रधावभूता । अनोऽन्‌ नत्यात्त्येवासो । इत्यमिध्रायेण 
वक्ष्वमाणं 'विपूश्येबम'--इति वाक्यं सविबव करु परिक रबन्धयो जनाभिप्रायेणाह 
भगवान्गुर -- 


इस ज्ञान को जानकर मतुष्य कृतकृत्य होता है--यह बात तो कही । वह ज्ञान तब 
प्राप्त होता है जब शास्त्र ज्ञान को सुवते के बाद यह (ज्ञान) ऐसा ही है'---इस प्रकार 
अपरोक्ष ज्ञान, युक्ति, चिन्तन तथा भावनात्मक विचार, विमर्श और परामर्श करने से, द्वत 
को जतलाने वाले !बजातीय ज्ञान को हटा कर केवल परामर्शे रूप भावना के अभ्यास से 
विज्ञान (आत्मज्ञान) का लाभ हुआ हो | इसी अभिप्राय को लेकर आगे कहेंगे--इस भांति 
पूर्ण रूप से विमर्श करने के बाद तुम्हें जो इच्छा हो बही करो । इति । 

उन ज्ञानों में से शास्त्र-ञ्ञान को प्राप्ति के लिए गुरु और शास्त्र ही मुख्यतया समर्थ 
हें । युक्ति, चिन्तन और भावनामय ज्ञात के लिए तो असामान्य विमर्श -सहिष्णृता से युक्त 
शिष्य की दैवी गुणों की सम्पदा मुख्य मानी जाती हे । अतः अर्जुन को तो यह (दैवी-संपदा) 
प्राप्त ही है । इस अभिप्राय से आगे कहे गये “विभुश्यैवम--इस बात की सार्थकता सिद्ध 
करने के लिए तींव डालने की योजना के अभिप्राय से गुरु बन कर भगवान्‌ कहते हैं-- 


श्रीभगवानुदाच 


अभय. सत्त्वसंशुद्धिज्ञानयोगव्यवस्थिति: । 
दानं दमश्च यज्ञश्च स्वाध्यायस्तप आर्जवम्‌ ॥ १॥ 


१. सर्वतः कुतश्चिचेतनाचेतनरूपा दभ्गवजाताधथोकताद्यज्ञानप्रतिष्ठितबुद्धित्वे सति आत्मा- 


भेदेन प्रतिपाद्यमानाद्धयस्य-आत्मव्यतिरिक्तपदार्थाथयस्य प्रेप्तितविषयाप्राप्तिविधातादि- 
हेतो; साध्वसस्याभाव: । 


३७६ 


अभयम्‌ 


सत्त्व-संशुद्धिः 


ज्ञान-योग- 
व्यवस्थितः 


च 


दानम्‌ 


अहिसा 


सत्यम्‌ 
अक्रोधः 
त्याग; 


क्लान्तिः 
अर्पशुनम्‌ 


(च) 
तेज: 
क्षमा 


घृतिः 
तुष्टः 
अद्रोहः 


श्रीमद्‌ भगव दृगीतार्थेसग्र हः 


भगवान्‌ बोले 


किसी भी प्रकार का 
भय न होना, 


अन्तःकरणों की निर्म- 
लता, 


ज्ञान-योग में दृढता का 
होना, 


और 


सात्विक दान 


द्मः = 
यज्ञः न्य 


स्वाध्याय: == 


च = 
तपः अ 


आर्जवम्‌ हे 


[अध्यायः १६] 


इन्द्रियों पर काबू पाना, 
स्वात्म-अनुसंधाव 
यज्ञ, 

रात-दित अभ्यास 
करने का चाव, 

और 

तपस्या, सहन-शीलता 
का होना (तथा) 

मन की सरलता 


रूप 


अहिसा सत्यमक्रोधस्त्यागोऽसक्तिरपैशुनम्‌ । 
दया भूतेष्वलौल्यं च मा दैवं ह्लोरचापलम्‌ ॥२॥ 
= मन, वाणी और शरीर से 


| 


| 


किसी को कष्ट न देना, 
यथार्थ और प्रिय भाषण, 
क्रोध न होना, 

कमों में कर्त्तापन के 
अभिमान का त्याग 

मन में संतोष होना, 
निन्दा न करने का 
स्वभाव, 


भूतेषु = 
दया 


अलोल्यम्‌ 


चच = 
मार्दवम्‌ न 


हीः > 
अचापलम्‌ न्स 


सभी प्राणियो पर 
दया करने का भाव, 


= इन्द्रियों के विषय में 


लगाव का न होना, 
और 

मन की सरलता, 

बुरे कामों में लज्जा, 
चंचलता का न होना, 


तेजः क्षमा धृतिस्तृष्टिरद्रोहो नातिमानिता । 
भवन्ति संपदं दैवीमभिजातस्य भारत ॥३।। 


म्= और 


|| 


॥ ॥ ॥ 


ओज 


करुणा के कारण अप- 
राध होकर भी क्षमा 
करने का स्वभाव, 
सहन-शक्ति, 

दुःख-सुख में संतोष, 
किसी से भी ढाह न 
रखना, 


१. चित्तस्य काठिन्यराहित्यं शीतलता | 


अतिमानिता = 


(एते) == 
भारत न= 
देवीम्‌ च 
संपदम्‌ न= 
अभिजातस्य == 
भवन्ति == 


कार्य करके अपनेपथ 


का अभाव, 
ये सभी 

हे अर्जुन ! 

दिव्य 

संपदा को 

प्राप्त हुए पुरुष के लक्षण 


हैं । 


अध्याय: १ ६] 


भाबाटीकोपेतः 


द'म्भो दःपोंउभिश्मानशच क्रोध: पारुष्यमेव च । 
अज्ञानं चाभिजातस्य पार्थ संपदमासुरीम्‌ ॥४॥ 


पाथ 


हे अर्जून ! 

लोगों के सामने अभ्यास 
करने की आदत, लत 
घमण्ड 

और 


अहंकार 


तथा 
क्रोध 


पारुष्यम्‌ 
अज्ञानम्‌ 


आसुरीम्‌ 
संपदम्‌ 
अभिजातस्थ 
(लक्षणम्‌) 


| 


दैवी संपद्दिमोक्षाय निबन्धायासुरी मता । 
मा शुचः संपदं देवोममिजातोऽसि प,ण्डव ॥५॥ 


पाण्डव 
देबी-संपत्‌ 
विमोक्षाय 
आसुरी 


निबन्धाय 


मता 


| 


हे अर्जुन ! 

दिव्य संपदातों 

संसार से छूटने के लिए 
(और) 

राक्षसी (रजोगुण और 
तमोगुणी) संपदा तो 
संसार में बांधने के 
लिए 

मानी गई है । 


मा शुचः 
(त्वम्‌) 


देवीम्‌ 


संपदम्‌ 


अभिजातः 


' असि 


३७७ 


और 

कठोर वाणी, 

ईश्वर को याद न 
करना, 

राक्षसी 

संपदा को 


प्राप्त हुए पुरुष के 
लक्षण हें । 


श्र 


(तुम) शोक मत करो, 


तुम तो 


अलौकिक (सत्त्व-गुण- 
रण) 
सम्पदा को 


प्राप्त किए हुए 


ह्दो 


आसुरभागसंलिविष्टा तामसी किलाविद्या । सा प्रवृद्धघा दिव्यांशप्राहिण्या विद्यया 
बाध्यते, इति वस्तुस्वभाव एषः) त्वं च विद्यात्मानं दिव्यमंशं सात्विकमभिप्रपन्नः । 
सस्मादान्तरों मोहलक्षणामवद्यां विहाय बाह्याविद्यात्मसत्रहननलक्षणं शास्त्रीयव्यायारम्‌ 
अन्‌तिष्ठ ~इत्पध्यायारस्भः । तथाहि दिव्यांशस्यमाति चिह्गानि तानि स्फुटमेवाभिलक्ष्यम्ते 
दमः इखियजयः । चापलं`पूर्वापरमविमृश्य यत्करणं, तदभावोऽचापलम्‌ । तेज: --आत्मन्यु- 
त्साहग्रहणेन तितत्वापकरणम_। देवी संरदेषा । सा च तब विमोक्षाय; --कामनापरिहारात्‌ । 


१ परवञ्चनार्थं विहितानुष्डानम्‌ । 
२. स्वगृणसंभावनया हर्षमोहात्मकचित्तविकारः । 
३. स्वस्मिन्तेकोत्कृष्टबुद्धिरभिमानः ) 


३७८ श्रीमद्भगवदगीतार्थसंग्रह' [अध्यायः १६ 


अतस्त्व॑ शोक मा प्राप:। यथा --'भ्रात्रादीन्‌ हत्वा सुख कथमईनुवीय'-- इति । शिष्ट 
स्पष्टम_ 11५1) 


वास्तव में बात तो यों है कि तमोगुण रूपिणी अविद्या आसुरी खड में ठहरी हुई है : 
यह अविद्या, प्रोढता को प्राप्त हुई और अलौकिक अंश को ग्रहण करने वाली (सत्त्व-पुण) 
बिद्या के द्वारा रोकी जाती है । यह्‌ तो वस्तुओं का अपना-अपना स्वभाव-गुण ही है। तुम तो 
विद्या से युक्त होकर दिब्य अंश रूप जो सात्त्विक-वृत्ति है, उसे प्राप्त किए हुए हो । अतः 
आन्तरिक मोह रूपिणी अविद्या को छोड़ कर बाह्य-अविद्या, जो संसार में प्रचलित है, जिसे 
शास्त्रीय कर्म कहते हैं कि 'शत्र का वध करो' इस पर तुम डटे रहो । यही आशय लेकर 
इस अध्याय का आरम्भ हुआ है । इस प्रकार दिव्य-अंश वाले ०' नित के जो ये चिन्ह हैं, उन 
का लक्षण स्पष्ट शब्दों में कहते हैं--इन्ब्रियों पर विजय प्राप्त करना- इन्द्रियों को कांबू 
करना दम कहलाता है । अगली और पिछली दशा को न विचार कर जो कार्य किया जाता 
है उसे चपलता कहते हैं और उस चंचलता का न होना अचापलता-अचंचलता कही जाती है | 
अपने आत्मा में उत्साह को स्थान देता और परिमितता को त्यागना तेज कहलाता है। ये 
सभी दैवी संपत्तियाँ हैं । अत: कामनाओं को हटाने से--अर्थात्‌ इन पर [स्वात्म-विमर्श करने 
से) यही (संपदायें) तुम्हें मोक्ष दिलायेंगी । इसलिए तुम यह शोक न करो कि 'बांधवों को 
मारकर मैं सुख कसे प्राप्त करूंगा” । शेष (अर्थ) स्पष्ट ही है । 


द्वौ भूतसगो लोकेऽस्मिन्दैव आसुर एव च । 
दैवो विस्तरतः प्रोक्त आसुरं पार्थं मे श्युणु ॥६॥ 


पार्थे = है अर्जुन ! देव: = देवों का स्वभाव 
अस्मिन्‌ = इस ए 
र्‌ ब = तो 
लोके = विश्व में 
भूत-सगौ = प्राणियों के स्वभाव विस्तरतः = खोल कर 
दवौ = दो प्रकार के 
प्रोक्तः = कह दिया (अब 
(मतौ) = माने गए हैं (एक तो) क तग 
देव: = देवताओं के गुण वाला | आसुरम “च. असुरों का स्वभाव . 
च्‌ = और (दूसरा) 
नक ७ मे == 
आसुरः ` = राक्षसो के स्वभाव जैसा जति 
(है) (उनमेंसे) श्रृणु = सुनो । 


एषा देवी संपढुक्ता 'अभयमित्यादिना' । आसुरीमाह - 


अभयम्‌' आदि श्लोकों से देवी-संपदा का वर्णन किया गया । आसुरी संपदा का 
वर्णन करते हैं 


[अध्याय: १६] भाषाटीकोपेतः ३७६ 


प्रवृत्त च निवृत्ति च जना न विदुरासुरा: । 
न शौच नापि चाचारो न सत्यं तेषु द.द्यते ॥७॥। 


आसुरा = राक्षस प्रकृति वाले न = नतो 

जनाः = मनुष्य (तो) शौचम्‌ = बाहर भीतर की शुद्धि 

प्रवृत्तिम्‌ = पृष्यन्कर्मो में प्रवृत्ति है 

च्च = और न = नहीं 

निवृत्तिम्‌ = पाप-कार्यों से पीछा | आचारः = उत्तम आचरण है 
छुड़ाना च्च न और 

च्च = भी | न = नहीं 

म = नहीं | सत्यम्‌ = सच्च बोलने कौ आदत 

बिढुः = जानते हैं। (अतः) | अफि = ही है 

तेषु = उन में विद्यते होती है। 


प्रवत्ति:--कुत इदम्‌ त्पन्तसिति । निवृत्ति:--कंव प्रलीयते इति ॥७॥ 
यह संसार कहां से प्रारम्भ हुआ--ऐसे विचारों को प्रवृत्ति कहते हैं। संसार का 
अन्त किसमें होता हे--इसे निवृत्ति कहते हैं । 
असत्यमप्रतिष्ठं ते जगदाहुरनीश्वरम्‌ । 
अपरस्परसंभूतमकिचित्कमहेतुकम्‌ ॥८॥ 


ते = वे आसुरी प्रकृति वाले | अनीश्वरस्‌ = बिना ईश्वर के, 
मनुष्य, अपरस्पर- | _ पारस्परिक मेल से 

आहुः == कहते हैं (कि) संभूतम्‌ उत्पन्न हुआ 

जगत ~ संसार | अक्वित्कस == कर्म-रहित (और) 

अप्रतिष्ठम्‌ = आश्रय से रहित, अहेतुकस्‌ == माया, प्रकृति, ईश्वर 

असत्वभ्‌ == कुकर्म का बुरा फल न | आदि कारण के बिना 
देने वाला (तथा) ही ठहरा है । 


न किचित्‌ दुष्टादन्यत्‌ कार्य विद्यते यत्र ति--अकिचित्कम_ छा 

प्रत्यक्ष वस्तु के बिना, परोक्ष प्रभु जहां हो ही नहीं उसे अकिचित्कम्‌ कहते हैं । 
एतां दृष्टिमवष्टभ्य नष्टात्मानोल्पबुद्ध रः । 
प्रभवन्त्युग्रकर्माणः क्षयाय जगतोऽशुभाः ॥६॥| 


३८० श्रीमद्भगवद्गीतार्थ संग्रह [अध्यायः १६] 
एताम्‌ = ऐसे उग्र-कर्माणः = भयंकर पापदायक कमं 
दृष्टिम्‌ == (शुष्क) ज्ञान का करने वाले, 
अवष्टभ्य = सहारा लिए हुए अशुभाः = कलंकित (मनुष्य) 
नष्ट-आत्मनः = आत्म-अनुसंधान को | जगतः = जगत का अर्थात्‌ अपना 
खो बैठने वाले क्षपाय = नाश करने के लिए ही 
अल्प बुद्धया: स्म मंद बुद्धि से युक्‍त, प्रभवन्ति 5-5 उत्पन्न होते हैं । 
काममाश्रित्य दुष्पूर दम्भलोभमदान्विता: । 
असदग्रहाश्रिता ऋराः प्रचरन्त्यशुचित्रता; |।१०॥) 
दम्भ-लोक- । _ पाखंड, लालच और | असद्-प्रह~| _ बेकार के सिद्धान्तो को 
मद-अन्विताः | "" अहंकार से युक्त बने | आश्रित: | मान कर के 
हुए (नास्तिक व्यक्ति) | क्रूराः = तरोचक-भयानक कर्म 
क्सी ग करने वाले, 
पा, सना कस प्रकार का न | अशुचित्रता: भ्रष्ट आचरण करने में 
होने वाली “ लगे Ra 
गे हुए (संसार में) 
कातस्‌ त कामनाओं का | प्रचरन्ति = व्यर्थ ही घूमते रहते 
आश्रित्य = सहारा लेकर, हैं । 
चिन्तामपरिमेयां च प्रलयात्तामुया श्रिताः । 
कामोपभोगपरमा एतावदिति निश्चिता:॥११।॥ 
वरयत = मरते तक रहने वाली | बा] _ विषय भोगों को भोगने 
अपरिमेयाम्‌ = अनन्त ' परमाः मे लगे हुए 
चिन्ताम्‌ = चिन्ताओं-फिकरों को | एतीबद्‌ = इतना ही तो आनन्द 
उप-आश्रितः == अपने साथ लगाए ` है 
रखने वाले : इति : ऐसा 
च्च = और | निश्चिता: -- मानने बाले हैं । 
आशापाशशतेर्बद्धा: कामक्रोधपरायणाः । 


ईहन्ते कामभोगार्थानन्याग्ेनार्थसञ्चयान्‌ ॥१२॥ 


[अध्यायः १६] भाषाटीको पैतः ३८ 


(ऐसे असुरों के समान स्वभाव वाले व्यक्ति) 


आशा-पाश-शतैः = भाशा रूपी सैकड़ों काम-भोग-] _ विषयों को भोगने के 
झंझटों से अर्थम्‌ ¬) लिए 

बदाः = बंधे हुए, | अन्यायेन = अनीति से 

क काम तथा क्रोध करने | अर्थःपञ्चयान्‌ = धनको जुटाने की ही 

परायणाः ] "> में तत्पर, | ईहन्ते = चेष्टा करते हैं । 


चिन्ता तेषां प्रलयान्ता--अविरतं संसृतिप्रलयाव्युपरमात्‌ । एताबदिति-कामोपभोग 
एव परें कृत्यं, तन्नाशइच परं क्रोध: । अत एबाह 'कामक्रोधवरायण:' इति ॥१२॥ 


निरन्तर जीने-मरत को न हटाने के कारण उन की [भोग भोगने की) चिन्ता मरने 
तक बनी रहती है । वे तो इतना ही विचारते हैं--कामताओं को भोगना ही श्रेष्ठ कार्य है। 
अत; काम के उपभोग में विघ्न आते पर तीव्र क्रोध आ घेरता है! इसी लिए कहा कि वे 
काम और कध में लगे हुए हैं । 


इदमद्य मया लब्धमिद प्राप्स्ये मनोरथम्‌ । 
इदमस्तीदमपि में भविष्यति पुनध॑नम्‌ ॥१३॥ 


पया = मैंने मे = मेरे पास 
अद्य = आज इदम्‌ = यह (इतना) 
इदम्‌ = यह धन तो धनम्‌ = धन 
लब्धम्‌ := प्राप्त किया है (ओर) अस्ति = है 

| = (अब) इस पुन. -- फिर 
क वि रड अधि = और भी 
मतो रथम्‌ = अभिलाषा को इदम्‌ = ऽह वित] 
शराप्स्य = प्राप्त करूँगा (तथा) ` भविष्यति = मिलेगा । 


असौ मया हत: शत्रहेनिष्ये चापरानपि । 
ईझ्वरोऽहमहं भोगी सिद्धोऽहं बलवान्सुखी ।। १४।। 


असो = यह अपि == भी 
शत्रः = शत्र ह 

मैं अह मं = 
सया =-= मैंने ह हि | 
हतः = मारा है । (अब) | हनिष्ये = मारूंगा। 


अपरान == अन्य शत्रुओं को | अहम्‌ = 


३८२९ श्रीमदभगवद्गीताथंसंग्र ह: [अध्यायः १६] 


ईइबरः = ऐश्वर्येवान्‌ सिद्धः = हर काम में सिद्ध-हस्त 
च = और खा 
भोगी = भोगों को भोगते वाला 

हं बलवान्‌ = शक्तिशाली हूं (और) 
अहम्‌ = मैं सुखी == सुखी हूं । 


आढ्योऽभिजनवानस्मि कोऽन्योस्ति सदृशो मया । 
यक्ष्ये दास्यामि मोदिष्ये इत्यज्ञानविमोहिताः ॥ १५।। 


(अहम्‌) आढ्यः -- मैं धनवान्‌ (और) दास्वामि = दान दूंगा, 
अभिजनवान्‌ = बड़े परिवार वाला हा 

अस्मि = हू) मोदिष्ये = हृषित बनूंगा, 

कः == कौन इति : ऐसी (मनगढंत बातों 
सया == मेरे के चक्कर में पड़कर) 
अक = बराबर का (ते) (किमू) 

अन्धः = दूसरा 

अस्ति च है। अज्ञान-विसोहिता; -_ अज्ञान से एकदम 
यक्ष्ये = (मैं) यज्ञ करूंगा, मोहित बने होते हैं । 


अनेकचित्ता विश्रान्ता मोहस्यैव वशं गताः । 
प्रसक्ताः कामभोगेषु पतन्ति निरयेऽशुचौ ॥ १६॥ 


(एसी बहिमंख वृत्ति वाले व्यक्ति) 


अनेक ता किसी भी निश्चय पर ! काम-भोगेषु = विषय-भोगों में 
विज्ञान्त: "न न टिकने से भ्रमित | प्रसक्ताः = लगाव रखने बाले, 

` मन वाले, अशुच्चौ = अपवित्र (अवीचि आदि 
मोहस्य-एब = मोह के ही । या जन्म-मरण रूपी) 
घशम्‌ = चंगुल में । नरके = नरक में 
गताः == फंसे हुए, | पतन्ति == जा गिरते हुँ । 


अनेकचित्ता इति-- निश्चया भावात्‌ । अगुचौ निरये अवीच्यादौ, जन्मभरणसःताने 
च )] १ ६।। 

(वे) अनेक मन वाले होते हैं क्योंकि उन्हें किसी भी सिद्धान्त पर दृढ़ निश्चय नहीं 
होता है । अपवित्र अवीचि आदि नरक में या जीने मरने के अनथक प्रवाह में जा गिरते हें । 


[अध्याम: १६] भाषाटीको पेतः ३८३ 


आत्मसंभाविताः स्तब्धा धनमानमदान्विताः । 
यजन्ते नामयज्ञैस्ते दम्भेनाविधिपू्वकम्‌ 11१७1 


ले न | नाम-यज्ञैः = नाम-मात्र के यज्ञो द्वारा 
आत्म-संभाबिता: = अपने आप को बड़ा | या अपना नाभ कमाने 
मानने वाले केहि 
स्तब्धाः न= घमण्डी व्यक्ति i 
धन- मान-मद- ) __ धन और अभिमान के | दस्भेन = पाखण्ड से 
अग्बिताः _ गवं से युक्त बने हुए 
अविधि-पूर्वकम्‌ = शास्त्र को विधि से | यजन्ते == (व्यर्थं ही) यज्ञ करते 
रहित हुँ । 
अहंकारं बल दर्प कामं क्रोधं च संश्रिताः । 
मामात्मपरदेहेषु प्रह्रिषन्तो$भ्यसूयका: ॥ १८॥ 
अहंकारम्‌ = अभिमान अभ्य-सूयकाः == दूसरों की (निष्कारण) 
बलम्‌ = सामर्थ्यं निन्दा करने वाले 
द्पंम्‌ == घसण्ड व्यक्ति 
कामम्‌ == इच्छा आत्म-पर = अपने और दूसरों के 
च == और देहेषु ) = शरीरों में ठहरे हुए 
क्रोधम्‌ = क्रोध आदिके माम्‌ = मुझ(प्रभु) से ही 
संश्रिताः = वश में हुए (तथा) प्रद्विषन्तः == विरोध करते हुँ । 


ज्ञं यंजन्ते नाम निष्फलमित्यर्थः । कोधेन हि सर्व नश्यतीत्यर्थः । यद्वा । नामयज्ञः-- 
सञ्ञामात्रेणेव ये यज्ञास्ते; । अथवा । नामाथ ~ प्रसिद्धयथं ये यज्ञाः; येन 'यज्ञयाज्ययम्‌'- इति 
ब्यपदेश्ञो जायते । ते दभ्भपूर्वका एव, नलु फलन्ति। क्रोधादिरुषितत्बादेव लोकान्द्िषम्तो 

भामेव द्विषन्ति । अहं बासुदेवो हि सर्वावासः ॥ १५1) 

(वे रजोगुणी प्रकृति रखने वाले जन) सिद्धि के लिए यज्ञ करते हें--अत: उनका 
सभी कर्म, फल नहीं दे पाता । क्रोध से तो सभी सुकर्म नष्ट हो जाते हैं । वे नाम के लिए ही 
यज्ञ करते हैं--यज्ञ तो करते हैं पर उसमें उन्हें धन को खर्चने में संकोच होता है । अतः: बह 
नाम-मात्र का यज्ञ होता है। अथवा 'नामयज्ञे का दूसरा अर्थे यों है-- वे प्रसिद्धि नाम 
कमाने के लिए यज्ञ रचाते हैं- जिस यज्ञ करने के बाद लोग यह कहें कि यह तो यज्ञों को 
करता ही रहता है । इस प्रकार की प्रसिद्धि जिस यज्ञ करने से उत्पन्न हो, वे सभी यज्ञ, 
कपटपूर्ण ही हैं । इसीलिए फल नहीं देते । क्रोध आदि(मानसिक विकारों) से आत्मा के ढके 
जाने के कारण, जो जन लोगों से द्वेष करते हैं वे तो मुझ से ही द्वेष करते हैं क्योंकि मैं ही तो 
सभी प्राणियों में रह रहा हूं । 


३८४ 


तान 
द्विषतः 


कूरान्‌ 
नर-अधमान्‌ 


कौन्तेय 
सूढाः 


जन्मनि-जन्मनि 
आसुरीम्‌ 
योनिम्‌ 
आपन्नाः 


श्रौमद्भगव द्गोतार्थसंग्रहः 


तानहं द्विषतः क्र रान्संसारेषु 


क्षिपाम्यजस्रमशुभास्वासुरीष्वेव 


== उन 

== मुझ से अर्थात्‌ अपने 
आप से ही द्वेष रखने 
वाले 

= भयंकर कार्य करने वाले 

= मनुष्यों में अधम 
व्यक्तियों को 


आसुरीं योनिमापन्ना मूढा 


[अध्यायः १६] 
नराधमान्‌ । 
योनिषु ।। १६॥ 
| अहम्‌ = मैं 
अशुभासु = अपवित्र 
आसुरीषु = राक्षसों की 
एव = ही 
योनिषु = योनियों में 
अजस्रम्‌ == बार-बार 
क्षिपामि = जन्म देता हूं । 
जन्मनि जन्मनि । 


मामप्राप्यैव कौन्तेय ततो यान्त्यधमां गतिम्‌ ॥२०॥ 


= हे अर्जुन! 

= (ऐसे) ईश्वर को याद 
न करने बाले मूर्ख 
व्यक्ति 

= हर जन्म में 

= राक्षसों के 

== वंश में 


= पहुच कर-जन्म लेकर 


मुझे 

न प्राप्त करके 

उस से भी 
नीची--जड़ 

गति को 

ही 

प्राप्त होते हैं (घोर 
नरकों में जाते हैं ।) 


आत्मनि च देषवन्तः आत्मनो ह्यहतं ।नरयपातहेतुमाचरन्ति । तांश्चाहूं आसुरोष्वेव 
` योनिषु क्षिपामि ।।२०॥ 


अपने आत्मा से ढाह करने वाले, अपना अपकार करते हुए नरक में जाने के योग्य 
आचरण करते हैं। उन्ही को मैं असुरों की (नीच) योनियों में ही धकेलता हूं- जन्म 


देता हूँ । 


त्रिविधं नरकस्येदं द्वारं 


नाशनमात्मनः । 


काम: क्रोधस्तथा लोभस्तस्मादेलञत्त्रयं त्यजेत्‌ ॥२१॥ 


[अध्याय. १६] 


भाषाटोकोपेतः 


३८५ 
काम, = भोगों की वासना, नाशनम्‌ = माश करने वाले हैं-- 
ऋधः == क्रोध अधोगति में ले जाने 
तथा = और वाले हैं 
लोभः = लालच तस्मात्‌ = अतः 
इदम्‌ = यह एतत्‌ = इन 
त्रिविधम्‌ = तीन प्रकार के त्रयम्‌ = तीनों को 
नरकस्य = नरक के त्यजेत्‌ = छोड़ना चाहिये अर्थात्‌ 
दारम्‌ = द्वार इनकी लपट में नहीं 
आत्मनः == आत्मा का आना चाहिये । 


यतः काभादिकं त्रपं नरकस्येव द्वारम्‌, तस्मादेतस्यजेत्‌ ।।२१। 


क्योंकि काम आदि तीन वृत्तियां नरक ही के द्वार--कारण हैं अत: इन्हें--काम, क्रोध 
और लोभ को छोड़ना चाहिये अर्थात्‌ इन्हें सीमा में रखकर भोगना चाहिये । 


एतैवियुक्तः कौन्तेय तमोद्वारेस्त्र भिर्नरः । 
आचरत्यात्मनः श्रेयस्ततो याति परां गतिम्‌ ॥२२॥ 


कौन्तेय = हे अजुन ! / आत्मनः = अपने 
एततः = इन | श्रेयः = कल्याण का 
त्रिभिः = तीनों (काम, क्रोध | आचरति = आचरण करता है, 
और लोभ रूपी) | ततः = ऐसा करने से 
तमो-द्वारेः == 06 के अंधकार से | पराम, ० 
पूर्ण द्वारों से 
वियश्त: = छुटा हुआ गतिम्‌ = गति को 
नर: = व्यक्ति, याति = प्राप्त होता है । 


न चेतत्‌ पुरुषवचनमितयनादरणीयम्‌, अपितु अनादि शास्त्रमत्र प्रमाणम्‌--इल्युच्यते । 
इस प्रकार की (मूल्यवान) बात, साधारण पुरुष-वचन न होने से अनादर करने योग्य 
नहीं है । अपितु अनादि प्राचीन शास्त्र ही इस कथन के प्रमाण हैं--यही कहते हैं । 


यः शास्त्रविधिमृत्सृज्य वतते कामकारतः । 
न स सिद्धिमवाप्नोति न सुखं न परां गतिम्‌ ॥२३॥ 


३८६ श्रौमद्भगवद्गीताथेसग्रह: ]मध्यायः-१६ ] 


यः = जो व्यक्ति सिद्धिम्‌ = सांसारिक सफलता को 
शास्त्र-विधिम्‌ == शास्त्रों के नियमों को | अवाप्नोति = प्राप्त करता है (और) 
उत्सृज्य = छोड करके न = नही 
कामकारतः = अपनी मनमानी से ही अमित „ =पाइमािकः स्मृति 
बतेते == व्यवहार करता है >. 

न = नहीं 
सः न सुखम्‌ = तात्त्विक सुख को 
न = नतो । (अवाप्नोति) = प्राप्त करता हे । 


तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते कार्याकार्यव्यवस्थितौ । 
यात्वा शास्त्रविधानोकतं कर्म कर्तु मिहाईसि ॥२४॥ 


तस्मात्‌ = इसलिए ज्ञात्वा = जानकर (तुम) 
ते स ह 
इह _ इस शास्त्र-विधान-\ _ शास्त्र-विधि से निश्चित 
Ee कि ५, | उक्तम्‌ किए हुए 
कार्य-अका्यं- _ कॅतंव्य और अकतंब्य 
व्यवस्थितो - के चुनाव करने में. कर्म = कर्मे 
आास्त्रम्‌ = शास्त्र (हो) | हि हे 
हि हैं = करने के लिए 
प्रमाणम्‌ = निश्चायक हैं । क्त 
(एवम्‌) = ऐसा | अर्हसि = योग्य हो । 


शास्त्रर्विध त्यजतः स्वमनीषयेव कार्याकार्यविचार कुवत: प्रत्युत नरकपातः । 
तस्भादात्मबुद्धया कार्याकार्यव्यवस्थां मा कार्षीरिति तात्पयंम्‌ 1२४1) 

शास्त्र में कही गई विधि- रोति को छोड़कर जो जन, मनमाने रूप से ही कार्य -- पुण्य 
और अकार्य पाप का विचार करते हैं, (वे उन्नत दशा को प्राप्त करने के) उलट, नरक में ही 
अपना स्थान बनाते हैं । अतः अपनो (अल्प) बृद्धि से कार्य और अकार्य का अनुमान कभी मत 


करो । यह अभिप्राय है । 
रत्र संग्रहश्लोकः 


अबोधे स्वात्मबुद्वयैव कार्थ नैव विचारयेत्‌ । 
किन्तु शास्त्रोकतविधिना शास्त्रं बोधविवर्धनम्‌ ।। १६॥ 


[भध्यायः १६] भाषाटीकोपेतः ३८७ 


सार-इलोक 


अज्ञान दशा में, अपनी बुद्धि से (पुण्य और पाप रूप) कार्य का विचार कभी नहीं 
करना चाहिए । किन्तु शास्त्र में कही गई रीति के अनुसार ही कार्य करना चाहिये, क्‍योंकि 


शास्त्रज्ञान ही, जीव की बुद्धि का विकास करता है । 


इति श्रीमहामाहेश्वराचार्येवर्ाभिनवगुप्तपादविरचिते श्रोमद्ग वद्गीतार्थसंग्रहे (देवासुर- 
संपहिभा गयोगो नाम) षोडशोऽध्यायः । १६।। 


श्रीमहामाहेश्‍वर आचार्य अभिनवगुप्त जी द्वारा रचित गीतार्थ-संग्रह का 
(दैवासुरसंपद्विभागयोग नाम का) सौलहूवां अध्याय समाप्त हुआ । 


जथ 
सप्तदशोऽध्यायः 


अज न उवाच 
ये शास्त्रविधिमुत्सृज्य वर्तन्ते श्रद्धयान्विताः । 
तेषां निष्ठा तु का कृष्ण सत्त्वमाहो रजस्तमः ॥ १॥ 


श्र जून बोला 
कुष्ण == हे कृष्ण ! तेषाम्‌ = उनको 
ये = जो व्यक्ति निष्ठा न्न स्थिति 
शास्त्र-विधिम्‌ == शास्त्र कीमर्यादा को | तु न्= भला 
उत्सृज्य = छोड़कर का च्च क्या 
श्रद्धया = श्रद्धा सत्त्वम्‌ = सात्विक है 
अन्विताः न्न पूर्वेक आहो == या 
बर्तन्ते = (किन्तु) मनमाने रूप | रजः = राजसी है (या) 


से व्यवहार कर्ते हैं, | तमः = तामसी है 


| 


श्व श्रीमद्भगवद्गीतार्थसंग्रह: ,.. [अंध्याव: १७] 


शास्त्रविधिमनालम्ब्य ये व्यवहारमाचरम्ति, तेषां का गतिरिति प्रइनः ॥ १॥ 
जो जन, शास्त्र की विधि का आश्रय न लेकर व्यवहार करते हैं, उनकी क्या गति 
होती है यह प्रश्‍न है । 
तवत्रोत्तरं श्रद्धानुस'रेण दीयते श्रीभगवता-- 
उसी पिछले प्रश्‍न का उत्तर भगवान्‌ (अपनी-अपनी) श्रद्धा के अनुसार देते हैं-- 
श्रीभगवानुवाच 
त्रिविधा भवति श्रद्धा देहिनां सा स्वभावजा । 
सात्त्विको राजसी चेव तामसी चेति ताः श्रृण्‌ ॥ २॥ 
भगवान बोले 


देहिनाम्‌ = शरीर-धारी राजसो = रजोगूण रूप 
मनुष्यों की च सन और 
सा == वह (शास्त्रीय-संस्कारों | तामसी = तमोगुण रूप 
के बिना) इति = इस प्रकार 
न सह त्रिविधा == तीत प्रकार की 
स्वभावजा == अपने स्वभाव से उत्पन्न 
एव = ही 
2. टु भवति = होती है 
000 सन तास्‌ = उनका (विवरण तुम) 
सात्त्विको = सत्तोगुण रूप मत्तः = मुझसे 
च = तथा श्नु = सुनो । 


तत्र चायमाशयः, शास्त्र वाम किल पक्षपातारूषितबुद्धिपुवकत्वविहोनम्‌, तथा परामर्श- 
दाइईयरूपं बोधस्वातन्त्यादेव दृढपरामुष्टतया फलादिस्वभावम्‌, शुद्धविमर्द निःप्यन्दवाक्तत्वपरसार्थ 
"रब्रह्मस्वभावम्‌: स्वतन्त्रप्रसरतय। आन्तराद्बोधस्वभावाद्बहि.प्रस्रप्ंग्तम्‌, सूसूक्ष्मप्रणवादि 
रूपात्‌ व्यवहारप्रसिद्धप्रवादयरम्परापर्यन्तम्‌ । यद्राहु--- 
'तद्विदां च स्म तिशीले ।' 
इति ॥ तच्च स्त्रत एव हितहितोउदेशाय कार्थाकार्यविवेचकम_ । यस्थ स्वभावत एव 
सत्त्वातिरिकस॒कुमारं हृदयं, तेनाचरितं शास्त्रितमेव । अन्यस्तु रजस्तमः कलुषीकृतः शास्त्रोक्तम- 


प्याचरन्नाचरति -- शास्त्रार्थस्य कात्स्न्येंनाननुष्ठानात्‌ । शास्त्र हि सत्त्ववतामेब फलवदिति 
शास्त्रमेवाहु-- 


'यस्य हस्तो च पादौ च मनशचंव सुसंयतम्‌ । 
बिद्या तपश्च शीलं च स तीर्थफलमङ्षनृते ॥' 
इति, नान्योऽसंयतत्वात्‌ । तस्माच्छाण्त्रार्थः परित्मक्तकामक्रोधमोहेषु सकल इति तात्पर्यमस्या- 


ध्यायस्य, तदेवेतत्रतायते रपष्याथंत्वाच्च न विव्रियते । किन्तु केवलं पाठविप्रतिपत्तिनिवारणायेव 
लिख्यते ॥२।। 


[अध्यायः १७] भाषादीकोपेत: ३८६ 

इस श्लोक हा अभिप्राय यह है--वास्तव में शास्त्र, पक्षपात से रंजित बनी हुई बुद्धि- 
ज्ञत से बिहीन होता है। विचारों को पक्का बनाता है । ज्ञान-स्वातन्त्र्य से ही अनथक 
परामर्श करने से पारमार्थिक फल-प्रदान करने वाला होत है । शुद्ध विमशे से प्रसरित बर्न 
हुई शास्त्र रूपी वाणी, सत्य ने से ईश्वर के स्वरूप से अभिन्न बनी हुई और निरगंल रूप 
से व्याप्त होने के कारण, आन्तरिक ज्ञान से लेकर बाह्य जगत्‌ तक फैला हुआ है । इतना ही 
नहीं अति सुक्ष्म पणव--ओंकार के रूप से व्यवहार में जो प्रसिद्ध आपसी बात-चीत है, उस 
परम्परा तक शास्त्र ही फैला हुआ $ । कहा भी है-- 


“शास्त्रज्ञ पुएषों का स्मरण और आचरण ही लोक-व्यवहार में प्रमाण है ।' 


ऐसे लक्षणों से युक्त शास्त्र, स्वयं ही हित तथा अहित को दिखाते हुए शुभ तथा 
अशुभ कार्ये का विवेचन कराता है । जिध व्यक्ति का हृदय सतोगुग के बहुत मात्रा में होने 
से स्वभावतः सरल और कोमल बना हुआ हो, उप ह आचरण शास्त्रःअतुकूल ही होता है । 
इसके उलट रजोगुण और तमोगुण के कारण मलित अन्तःकरणों वाला व्यक्ति, यदि शास्त्रों 
के अनुस'र ही आचरण करता हो तो भी वह शास्त्रों की आज्ञा का पालन तात्विक रूप से 
नहीं करता है, क्योंकि उसे शास्त्रों का अभिप्राय वास्तव में मालूम ही नहीं होता है । शास्त्र 
तो सत्त्व-गुण-संपन्न व्यक्तियों में ही सफलता प्रदान करता है । शास्त्र हौ कइत! है =- 
“जिस व्यक्ति ने अपने हाथ, पैर और मन पर काबू पाया हो और विद्या, तप तथा 
चरित्र पर भी जिन्होंने विजय प्राप्त की हो जो जन इन ऊपर कहै गए गुणो से युक्त 
होने पर भी अभिमान को स्थान न देते हों, वेही शास्त्रों के यथार्थ फल को प्राप्त 
करते हैं ।' इति । 
अन्य व्यक्ति, अपनी इर्द्रियों को वश में न कर सकते के कारण, शास्त्र के उपदेश रूपी 
फल को नहीं प्राप्त कर पाते। अत. काम, क्रोध और मोह को त्याग कर ही मनुष्य सफल 
-मनोरथ बनता है । यही इस अध्याय का आशय है। इसी भाव को जतलाने के लिए इस 
अध्याय का प्रस्ताव रूप से वर्णन किया गया है । श्लोकों के स्पष्ट अर्थ का निर्णय विस्तार पूर्वक 
नहीं किया जायेगा । केवल पाठ भेद की अनुपलब्धि को हटाने के लिए ही श्लोक लिखे 
जाते हैं। 


सत्त्वानुरूपा स्वस्य श्रद्धा भवति भारत! 
श्रद्धामयोऽयं पुरुषो यो यच्छद्धः स एव सः ॥।३॥ 


भारत = है अजुन ! (अतः) == इसलिए 

सर्वस्य = सभी मनुष्यों की यः = जो जन 

श्रद्धा = श्रद्धा यत्‌ येती 

सत्त्व-अनुरूपा = (अपवे-अपने ) है 
स्वभाव के अनुसार निड नह बड़ा रस 

भवति = होती है। ईः = बह (वय्‌) 

अथम्‌ न= यह एच = भी 

पुरुष: = व्यक्ति सः = वैसी ही प्रकृति का 


| भय: = श्रद्धा वालां है ` है। 


३९० 


सात्विकाः 
देवान्‌ 
यजन्ते 


राजसा: 


यक्ष 
रक्षांसि 


ये 
जनाः 


अशास्त्र-विहितम्‌ = शास्त्र उपदेश से रहित | संयुर्षताः 


घोरम्‌ 
तपः 


ति) 


अचेतनम्‌ 
शरीरस्थम्‌ 
भूत-प्रामम्‌ 


च 
अन्त:शरीरस्थम्‌ 


मां 


श्रीमद्‌ भगव द्गीतार्थंसंग्र हः [अध्यायः १७] 


यजन्ते सात्त्विका देवान्यक्षरक्षांसि राजसाः । 
भूतप्रेतपिशाचांश्च यजन्ते तामसा जनाः ॥४॥ 


॥| 


॥| 


= सत्त्व-गुण वाले व्यक्ति | तामसाः = तमोगुणी 

देवताओं को जवा. -- मनुष्य 

पूजते हैं । Rae 

रजोगृण की प्रवृत्ति ल्त "भूता, 

वाले जन | प्रत = प्रेतों 

यक्षों (ओर) ।च == भौर 

राक्षसों की पूजा करते | पिशाचान्‌ = पिशाचों की 
हैं । | यजन्ते = पूजा करते हैं। 


अशास्त्रविहितं घोरं तपस्तप्यन्ति ये जनाः । 
दम्भाहंकारसंयूक्ताः 


जो 
मनुष्य 


(मनमाने रूप से) 


कर्षयन्तः शरीरस्थं 


कामरागबलान्विताः ॥५॥ 


मां चैवान्तः शरीरस्थं तान्विद्धयासुरनिश्चयान्‌ ॥६॥ 


[| 


वे 

अविवेकी (अज्ञानी) 
होने के कारण 

शरीर के रूप में ठहरे 
हुए 

पंचमहाभूतो के समुदाय 
को 

और 

शरीर के भीतर ठहरे 
हुए 

मुझ (प्रभु) को 


तप्यन्ति = करते हैं(और जो) 

दम्भ-अहं का र- ) __ पाखंड तथा अहंकार 
से युक्त (तथा) 

काम राग-बल- ) __ कामना, आसक्ति 

अन्विताः और शारीरिक बल के 
अभिमान वाले हैं ; 

भूतग्राममचेतनम्‌ । 
एव त ही 
कर्षेयन्त: = कष्ट देते हैं। (इस 


भांति वे शास्त्र-विरुद्ध 
आचरण करते हैं) 


तान्‌ = ऐसे व्यक्ति को तो 
(तुम) 

आसुर च राक्षसी 

निश्चयात्‌ = स्वभाव वाला ही 

विद्धि = जानौ! 


[अध्यायः १७] भाषाटीकोपेतः ३६१ 


सत्त्वानुरूपा इत्यत्र सत्त्वशब्द: स्वभावपर्यायः। अयं पुरुषः-- आत्मा, शरद्धया 


अन्यव्यापारोवरिवतिन्या अवश्यं संबद्धः ! स च तन्मय एव बोद्धव्यः । अचेतनम्‌-अविवेकित्वात्‌ । 
मांच कषयन्तः--झर्त्रार्थातनुष्ठानात्‌ । अतएव ते स्वबुद्धिविरचितां तपइचर्यां कुर्वाणा 
प्रत्युत तामसाः 1६1) 

इस पद में सत्त्व, शब्द स्वभाव का वाचक हे । पुरुष से जीवात्मा की ओर संकेत है । 
अन्य संसारिक ६ भी व्यवहारों में स्थित श्रद्धाओं से निश्चित रूप से सम्बन्ध जुटाने के कारण 
यह पुरुष श्रद्धामय है, ऐसा समझना चाहिए । यह संसारी ब्यक्ति, अविवेकी होने से अचेतन-- 
जड के समान ज्ञात-हीन ही माना गया है । ऐसे ब्यक्ति शास्त्रमर्षादा पर न चलने के कारण 
मुझे भी दुःख देते हैं । अत: अपनी परिमित बुद्धि के अनुसार तपस्या आदि कर्म करते हुए भी 
तमोगुणी ही कहलाते हैं । 


आहारोऽपि सत््वादिभेदात्‌ त्रिधा श्रद्धावत्‌ । तथा यज्ञतपोदानानि,-- तदुच्यते-- 


अपनी अपनी निष्ठां के अनुसार आहार भी सत्त्व आदि भेद से तीन प्रकार का. है । 
इसी भाति यज्ञ, तपस्या, दान भी तीन प्रकार के हैं यही कहते हैं ~ 


आहारस्त्वपि सर्वस्य त्रिविधो भवति प्रियः । 
यज्ञस्तपस्तथा दान तेषां भेदमिमं श्रुणु ॥७॥ 


आहारः = भोजन तथा = बैसे ही 
अपि == भी यज्ञः == हवण, 
तपः न तपस्या, 
ड दानम्‌ == दान (भी अपनी- 
सवस्य = सभों को (अपनी- अपनी प्रकृति के अनुसार 
अपनी रुचि के अनुसार) किए जाते हूँ) ' 
क तेषाम्‌ == उनके न. ~ 
त्रिविध: == तीन प्रकार का इमम्‌ हल 
प्रिपः == भाता | भेदम्‌ = आपसी) भेद को 
भवतिः न्= है! | भण्‌ (मुझ से) सुनो) 
आयुः सत्त्वबला रोग्यसुखप्रीतिविवर्धनाः । 
रस्याः स्निग्धाः स्थिरा हृद्या आहाराः सात्त्विकप्रियाः ॥८॥। 
आयुः == आयु, रस्याः == रसीले, 
सक्त्व == बुद्धि, स्निग्धाः = चिकने (और) 
बल = शारीरिक बल, स्थिराः == ठोस 
आरोग्य = स्वस्थता (तथा) हृद्याः = मन को भाने बाले, 
सुख = रुचिकर, मधुरता से | आहाराः == खाने के पदार्थ (तो) 
सन्ने हुए | सास्बिकव्रिथाः = सात्विक प्रकृति से 
प्रीति = तृप्ति को युक्त व्यक्ति को भाते 
विवर्ध राः == देने बाले हैं । 


३६२ 


यत्‌ 
भोजनम्‌ 
यातयामम्‌ 
गत-रसम्‌ 


च 
पर्युषितं 


श्रीम द्‌भगवद्‌ गीतार्थेसंग्र हः 


[अध्यायः १७] 


कट्वम्ललवणात्युष्गतीक्ष्णरू क्षविदाहिनः । 


आहारा 


कडवे, तीखे, 

= खटु, 

तेज़ नमक वाले, 

गरम गरम, 

= मिर्च आदि मसाले से 
चरपरे, 


== रूखे, रस-रहित, 


विदाहिनः 


दुःल-शोक- 
आमघ-प्रदाः 


आहाराः 


| राजसस्य 


इष्ड; 


राजक्षस्पेष्टा दुःखशोकामयप्रदाः ।।६॥ 


== जवान को जलाने वाले, 


दुःख, शोक और रोगों 
को उत्पच्न करने वाले 


खाने के पदार्थ 


= रजोगुण प्रकृति वालों 
को 


= अच्छे लगते हे । 


यातयामं गतरसं पू'ति पयु 'षितं च यत्‌ । 
उच्छिष्टमपि चामेध्यं भोजनं तामसप्रियम्‌ ।।१०॥। 


= जो 

भोजन 

== बासी, 

== रस-रहित, शुष्क, 
= और 

= उच्छिष्ट (जूठा), 


उच्छिष्टम्‌ 


(तत्‌) 
तामस-प्रियम्‌ 


यातवाममिति--याता यासा यस्य ॥१०॥ 


भुक्तावशिष्ट ---खाकर 
बचा हुआ 


= तमोगुणी को भाता है। 


जिस आहार को बनाये हुए तीन पहर बीते हों उसे यातयाम कहते हैं । 


अफलाकाङ क्षिभिर्थज्ञो विधिद्ष्टो य इज्यते । 
यष्टव्यमित्येक मतः समाधाय स सात्त्विकः ॥ ११॥ 


१. सरूक्षा:--स्नेहशून्याः प्रियङ गवादयः । 


२. दुर्गन्धि । 


३. अतिक्रान्तरात्रिकम्‌ । 


[भध्यायः १७] भाषाटीकोपेतः ३६३ 

वः = जो सनः == मनको 

यज्ञः == यज्ञ समाधाय = सिधा कर 

विधि दृष्ट: = शास्त्र में कही हुई विधि | अफल- | __ फल कोन चाहने बाले 
से नियत किया हुआ आकांक्षिप्ति: (सात्त्विक पुरुषों द्वारा) 
है (तथा) इज्यते = किया जाता है 

यष्टव्यम्‌ = करना ही है |: = वह (यज्ञ तो) 

इति एव = इस प्रकार सात्विक: = सात्विक हे । 


मनः समाधाय ~ निइचयेनानुसन्धाय ॥११॥ 
मन में विचार करके--दुढ़ विश्वास से मन को समझा कर । 


अभिसन्धाय तु फलं दम्भार्थमपि चैवन्य: । 
इज्यते विद्धि तं यज्ञ राजसं चलमश्रुव॒म ॥१२॥ 


यः = जो यज्ञ 
फलस्‌ फल का 
अभिसन्धाय = ध्यान रखकर 
तु = ही 

च्च = और 

एव न= केवल 
दम्भार्थम्‌ == दिखावे के लिए 
अपि नन्ही 

इज्यते == किया जाता है, 


तम्‌ = उस 
यज्ञम्‌ = यञ्च को (तुम) 
राजसम्‌ = राजस 
चलम्‌ = (फल देने में) बाधा- 
युक्त 
(च) = और 
अश्न वस्‌ = अस्थिर 
' विद्धि = जानो । 


वम्भार्थवपीति । दम्भो -- लोको मामेवंविधं जानीयादिति ॥१२॥ 
लोग मुझे (यज्ञ करने वाला) इस प्रकार और इस भाव से प्रशंसा करेगे- इस लक्ष्य 
को ध्यान में रख कर हवण आदि करना दम्भ कहलाता हैं । 


विधिहीनमसृष्टान्नं 


श्रद्धाविरहितं यज्ञ तामसं 


बिधि-होनम्‌ = बिना शास्त्र-विधि के 
असुष्ट-अन्तम्‌ == अन्न का दान किए 
बिना 


मन्त्र-हीनम्‌ == मन्त्र पढ़े बिना 


अदक्षिणम्‌ == बिना दक्षिणा के(और) 


मन्त्रहीनमदक्षिणम, । 
परिचक्षते ॥१३॥ 


श्रद्धा-विरहितम्‌ = श्रद्धा के बिना (नाम 
कमाने के लिए ही 


किया गया) 
यज्ञम्‌ == यज्ञ 
तामसम्‌ = तामस (यज्ञ) 
। वरिचक्षते == कहा जाता है । 


३९४ श्रीमद्भगवद्गीतार्थसंग्रह : [अध्याय; १७] 
विधिहीनमिति- ज्ञास्त्रोक्तक्रियाहीनम्‌ । तदेवासृष्टान्नाविभिविज्ञेषणेवितत्यते ।। १३॥ 


विधि से रहित- शास्त्र में कही गई क्रिया से रहित । उसी यज्ञ का 'अन्न-दान किए 
बिना' इत्यादि विशेषणों के द्वारा खोल कर निर्णय किया गया है । 


देवद्विजणुरुप्राज्ञपूज नं शौचमाजवम्‌ । 
ब्रह्मचर्यमर्हासा च शारीरं तप उच्यते ॥१४।। 
देव = देवता ब्रह्मचर्यम्‌ = इन्द्रियों और म. पर 
हिज = ब्राह्मण विजय प्राप्त करना 
गुरुः == गुरुजन 
(च) = भौर ६. | जज तथा 
प्राज्ञ व शानवानों 0 अहिसा == मन, वाणि और कर्म 
पूजनम्‌ = आदर-सत्कार करना से किसी कौ दःखेन 
मचशो = शरीर और मन की र 
र्‌ देना (ये) 
पवित्रता, 
आर्जवस == व्यवहार में सरलता | शारीरम्‌ = शरीर संबन्धि 
किन्तु तथ्य सिद्धान्त के तप: = तपस्या 
लिए पक्षपात से रहित 
होकर सत्य कहना उच्यते = कही जाती है । 


आर्जवम्‌ - क्रजुता । (आगोप्पविषया धृष्टता) ॥ १४॥ 


र 


सरल-स्वभाव-- व्यवहार में सीधे पन का होना । (किन्तु) युक्तियुक्त सिद्धान्त का 
पालन करने के लिए साहस का होना । 
अनुद्वेगकरं वाक्यं सत्यं प्रियहितं च यत्‌ । 
स्वाध्यायाभ्यसनं चेव वाङ मयं तप उच्यते ॥। १५॥ 


~ 


यत = अब जो स्वाध्याय- ] _ पारमाथिक ग्रन्थों के 


हि ॥ अभ्पसनम _ पढ़ने का अभ्यास है 
अनुद वेगकरम्‌ == दुःख न पहुचाने वाला हु 
ग्रिय-हितम्‌ == बोल में मीठा और अंत | च एव = वह तो 
में हित करने वाला 
हे बाड सयम्‌ न वाणी की 

सत्यम्‌ == यथार्थ 

हि तप: = तपस्या 
वाक्यम्‌ = भाषण है 


च्‌ = और (जो) उच्यते = कही जाती है। 


[अध्याय: १७] भाषाटीकोपेत. ३६५ 


सत्यमिति । अस्पैव स्वहृूपनिरूपणं प्रियहितम्‌ --इत्यनेन क्रियते । प्रिं च तत्काले, 
हितं च कालान्तरो ईदृशं वाक्यं सत्यमित्युच्यते, नतु यथावृत्तकथनमात्रम्‌ ॥१५॥ 


सत्य का ही निर्णय प्रिय और हित कारक --इन दो विशेषणों से किया गया है । जो 
(वाक्य) उस समय प्रिय हो और बाद में उसका परिणात हितकारक हो ऐसा वाक्य सत्य 
कहलाता है । किन्तु यथार्थ भाषण को सत्य नहीं कह सकते । (उदाहरण के रूप में अन्धे को 
अन्धा कहना यथाथे होने पर भी सत्यन्भाषण नहीं है ।) 


मनः प्रसादः सौम्प्रत्वं मौनमात्मविनिम्रहः । 
भावसंशुद्धिरित्येतत्तपो मानसमुच्यते ।। १६॥। 


मनः = मनको ' भावसंशुद्धिः = हृदय की पवित्रता, 
प्रसादः = निर्मलता, 
सौम्यत्वम = अन्तःकरणों में शान्ति ¦ ति त 

का होना, । एतत्‌ = अह 
मौनम, == भगवान्‌ के अनुसन्धान | आानसम = कवि 

में लगे रहते से व्यर्थ हे 

बातें न करता, तपः == तपस्या 
आत्म-विनिग्रह. = मन का संयम (ओर) ' उच्यते = कही जाती है । 


भाव:--आशय:, तस्य सम्यक्‌ शुद्धि: भावसंशुद्धिः 11१ ६।। 

भाव-- हृदय को कहते हैं । उस हृदय की पूर्ण शुद्धि को भाव-संशुद्धि कहते हैं । 
श्रद्धया परयोपेतं तपस्तत्त्रिविध तरे: । 
अफलाकाङ क्षिभियु कतै: सात्त्विक परिचक्षते ॥ १७] 


तत्‌ = बह्‌ श्रद्धया = श्रद्धा 

तप: = तप भी उपेतभ, = पूर्वक 

त्रिविधम_ == तीन प्रकार का है (घः) = जो 

अफल-अकांक्षिभिः= फल को न चाहने | तप, = तपस्या 
बाले (क्रियते) = की जाती है 

युक्तेः = निष्कामी (सः) = वह 

नरे: == मनुष्यों के द्वारा सात्त्विकस == सात्विक 


परया च? प्रम परिचक्षते = कही जाती है! 


३९६ श्रौ म-द्भगवद्‌गीता थंसंग्र हः [अध्यायः १७] 


सत्कारमानपूजार्थं तपो दम्भेन चैव यत्‌ । 
क्रियते तदिह प्रौक्तं राजसं चलमध्नृवम्‌ ।। १८।। 


यत्‌ च = अब जो क्रिपते = की जाती है 
तपः = तपस्या ' तत्‌ = वह 
सत्कार-मान = अपनी बढ़ाई, प्रतिष्ठा अधवम = अनिश्चित (और) 
(और) $ 
चलम्‌ = क्षणिक फल वाली 
पूजा-अथंम्‌ = अपनी पूजा करने के ह 
ए इह्‌ = यहां (शास्त्रों में 
लि 
दभ्भेन = केवल पाखण्ड से राजसम्‌ = रजोगुणी तपस्या 
एच = ही प्रोक्तम्‌ == कही गई है । 


मूढग्रहेणात्मनो यत्पीडया क्रियते तपः। 
परस्योत्सादनार्थं वा तत्तामसमुदाहृतम्‌ ।। १६॥। 


यत्‌ तत जो वा == या 
तपः = तपस्या त दूसरे को उजाड़ने के 
मूढ ग्रहेण = मूढता को लेकर हठ- a छ मी १ 

पूर्वक, ॥ 
आत्मनः = मम, वाणी और शरीर नि. 

कीः तामसम्‌ = तमोगुणी (तपस्या) 
पीडया == दुःख देकर उदाहृतम्‌ == कही जाती है। 


त्रिविधेऽपि तपसि श्रद्धा । सात्त्विकस्य हि तन्मयौ एव श्रद्धा । राजसस्य तु रजसि-- 
दम्भादावेव श्रद्धा । तमोनिष्ठस्थ पुनः परोत्सादनादावेव श्रद्धा । इति त्रिविधमपि तपः 
श्रद्धोपेतं मुनिराह ॥१६॥ त 

तीन प्रकार की तपस्या में भी अपने-अपने प्रकार की श्रद्धा होती है । सात्विक 
प्रकृति वाले को सत्त्वगुणमय ही श्रद्धा होती है । रजोगुणी को रजोगुण-- पाखंड आदि करने 
में ही श्रद्धा होती हे। तमोगुण में लगे रहने वाले को दूसरे को उजाड़ने में ही श्रद्धा-- 
तत्परता होती है । इसी अभिप्राय से ब्यास मुनि ने कहा कि तीनों प्रकार की तपस्या (अपने 
लक्ष्य पर) श्रद्धा से युक्त होती है । न्‍ 


[ अध्यायः १७| 


भाषाटीकोपैत: 


दातव्यमिति यद्दानं 
देशे काले च पात्रे च तद्दानं सात्त्विक स्मृतम्‌ 


दातव्यम्‌ मः 
इति 


काले 


== ऐसी भावना से 


दान देना ही चाहिये 


जो 
भी 
दान 
उचित देश, 


उचित समय 


और 


२९७ 


दीयतेऽनुपकारिणे । 


पात्र 


अनू-उपकारिण 


। दीयते 


त्त्‌ 
दानम्‌ 
सात्विकम्‌ 


शमिति 


दातव्यमिति- दद्यादिति नियोगमात्रं पालनीयमिति ।२०।। 


।। २०।। 


उचित दान लेने बाले 
के मिलने पर 
प्रत्युपकार की भावमा 
न रख कर 

दिया जाता हे 

बह्‌ 

दान (तो) 

सात्त्विक 

कहा गया है। 


दान देना मेरा कत्तंव्य है--दान देना चाहिए--इस प्रकार शास्त्र में कहे गये 
नियोग-- आज्ञा का ही पालन करना चाहिए। 


यत्त, प्रत्यूपकारार्थं फलमुद्दिश्य बा पुनः! 
दीयते च परिक्लिष्ट तद्राजसमिति स्मृतम्‌ ॥२१॥ 


यत्‌ तु 


प्रि-क्लिष्टम्‌ 


स 


प्रति-उपकार 
अर्थम्‌ 


चा 


[ 


अब जो दान । 


खीझ कर (कम मात्रा 
में 


और | 


उपक्रार को अपना 


_ स्वार्थ-सिद्ध करने के | 


प्रयोजन से | 
अथवा | 


फलम्‌-उद्दिश्य 


दीयते 
तत्‌ 
द्लि 
राजसम्‌ 
स्मुतम्‌ 


दोषाभिसन्धानाय परिक्लिष्टे--मितादिदोषात्‌ ॥२१॥ 


| 


॥| 


॥ ॥ | | ॥ 


फल-प्राप्ति की भावना 
को लेकर 

फिर कहीं जाकर (मत 
को मनवा कर) 

दिया जाता हे 

वह 

ऐसा दान 


राजस 


कहा गया है । 


(दान लेने बाले में) दोषों की जांच-पड़ताल करने के बाद जो दान बहुत खेद पूर्वक 
और अल्प माचा में दिया जाये उसे राजस दान कहते हैं ! 


| 


३ हद श्रौ मद्भगवद्‌गोताथं संग्रहः [अध्यायः १७] 


अदेशकाले यद्दानमपात्रेभ्यक्च दीयते । 
असत्कृतमवज्ञातं तत्तामसमुदाहृतम्‌ ॥२२॥ 


च = और अदेश-काले = अयोग्य देशकाल में 
थत्‌ = जो अपात्रेभ्यः = कुपात्रों पाखंडियों को 
दानम्‌ = दान दीयते = दिया जाता है 
असत्कृतम्‌ = बिना सत्कार के तत्‌ = वहू (दान) 

वां म्या तामसम्‌ = तामस 

अवज्ञातम्‌ = निरादर पूर्वक उदाहृतम्‌ = कहा गया है। 


दानस्य चासत्करणं तत्संप्रदानाद्यसत्करणात्‌ । एवं लौकिकानां सात्त्विकादित्रिप्रकारा- 
शयानुसारेण किया व्याख्याता ।।२२॥ 


दान का असत्कार करना--इस अभिप्राय से कहा है कि वह तामस प्रकृति वाला 
ब्यक्ति उस दान करने की ही निन्दा करता है। इस प्रकार सालांरिक जनों की दृष्टि से सत्त्वी 
आदि तीत गुणों वाले मनुष्यों के आशथों-हूदयों के अनुमार (ही) उनकी क्रिया की भ 
व्याख्या की गई। 


इदानी ये गुणत्रितयसंकटोत्तौणंधियस्ते क्रियां कथभाचरन्तीति तादृक्‌ प्रकार 
उच्यते-- 


जो अब तीन गुणों की आपत्ति--झंझट से पार हो जाते हे, वे काम कैसे निभाते हैं 
उनके व्यवहार का ढंग कहते हैं-- 


ओं तत्सदिति निर्देशो ब्रह्मणस्त्रिविधः स्मृतः । 
ब्राह्मणास्तेन वदाइच यज्ञाश्च विहिताः पुरा ॥ २३॥ 


ओम्‌ न्न ओम तेन = उसी से 

तत्‌ तन तत्‌ पुरा == सृष्टि के प्रारम्भ में 
सतं ता सत्‌ ब्राह्मणाः - = ब्राह्मण 

इति = ऐसा (यह) |च = और 

त्रिविधः = तीनों रूपों वाला बेदाः = वेद 

ब्राह्मण: = पर-ब्रह्म का च = तथा 

, निर्देश: = नाम यज्ञाः = यज्ञ (आदि) 


स्मृतः र्म कहा बिहिताः = रचे गये हैं। 


अध्याय: १७] 


तस्मात्‌ 


ब्रह्म वादिनाम्‌ 


बिधान उक्ताः 


तत्‌ 


इति 
फलम 


अन-अभिसंहाध 
विविधा: 


भाषाटीकोपेत: 


तस्मादोमित्युदाहूत्य यज्ञदानतपः 
प्रवर्तन्ते विधानोक्ताः 


== अतः यज्ञ दान- 
_ | तपः-क्रिया 
= वेद का बखान करने 
वाले ल 
ओम, 
= शास्त्र का निर्माण करते | इति 
वाले (श्रेष्ठ व्यक्तियों , उदाहूत्य 
की) प्रचतेते 
तदित्यनभिसन्धाय फलं 


३६६ 


क्रिया: । 


सततं ब्रह्मवादिनाम्‌ ॥२४॥ 


यज्ञ, दान और तप रूप 
क्रियाय , 


स सदा 

ओम्‌ 

इस प्रकार 

== उच्चारण करके ही 
प्रारम्भ की जाती हैं । 


यज्ञतपःक्रियाः । 


दानक्रियाइच विविधा: कियन्ते मोक्षकाङ क्षिभिः ॥२५॥ 


= तत्‌ नाम से कहे जाने | यज्ञ-तपः- ) 
बाले प्रभु का ही यह | किया: 


| 
सभो विस्तार है, | च 
= ऐसी भावना से | दान-क्रिया 
= फल को | सोक्ष-कांक्षिभिः 
= म चाह कर । 
= नाना प्रकार को | कियन्ते 


यज्ञ तप रूप 
क्रियायें 


तथा 

= दान रूप कियायें 

मोक्ष को चाहने वाले 
साधक, 

-ः करते हैँ । 


सद्भावे साधुभावे च सदित्येतत्रमुज्यते । 
प्रशस्ते कर्म णि तथा सच्छब्दः पार्थं गीयते ॥२६॥ 


== हे अर्जुन ! | प्रयुज्यते 
न्= सत्‌ 
हे तथा 
सा 
। प्रशस्तै 
= यह (परमात्मा का | कर्मणि 
नाम) | क्त 
= सत्य भाव में (और) ' दृढ: 
== श्रेष्ठ भाव में गीयते 


प्रयुक्त किया 
है । 


और 


जाता 


पुण्य 
कामों में (भी) 
लत सत्‌ 
शब्द 
= लागु होता है । 


४०० श्रीमदभगवदगीतार्थसं ग्रह: (अच्यीपः १७ 


यज्ञे तपसि दाने च स्थितिः सदिति चोच्यते । 
कर्म चैव तदर्थीयं सदित्येवाभिधीयते ॥ २७॥। 


च्च == और इति = ऐसे 

यज्ञ सर हवन उच्यते = कही जाती हे 

तपसि := तपस्या च = और 

दि co तद्‌-अर्थोयम्‌ = उस परमात्मा के 
दाते = दान में निमित्त किया हुआ 
(या) च जो कर्म = कर्म, 

स्थितिः = स्थिति है एब = निश्चय रूप से 

(सा) == बह्‌ सत्‌ = सत्‌ है 

एब = भी इति == ऐसे 

सत्‌ = सत्‌ है | अभिधीयते = कहा जाता है। 


ओं-तत्‌-सत्‌- इत्येभिस्त्रिभिः शब्देब ह्मणो निदंवा:--संसुखीकरणम्‌ । तत्र ओम्‌ 
इत्यनेन शास्त्रार्थोष्यमोदेहसबन्धमूरीकाये इति सूच्यते) तत्‌-- इति सर्वतामपदेत सामान्यमात्रा- 
सिधायिना विशेषपरामश्चमात्रासमर्थंन फ्लानभिसंघान ब्रह्मणमुच्यते; ® भिसंधानस्य दिशेषपरि- 
ग्रहमन्तरेणाभावात्‌, सकलविशषानग्राहित्वेऽपि सकलफलसंधाने सर्वकर्तृ तायामपि विशिष्ट- 
फलायोगात्‌ । सत्‌-इत्यमुया श्र्‌ त्या प्रशंसाभिधीयते । क्रियमाणमपीदं यज्ञादिकं, दृष्टमिति 
बुद्धया क्रियमाणं ताससतामेति। विदिष्टफलाभिधानेप च क्रिपसाणं न च सत्‌, बन्धाधा- 
यकमेवेति । तस्मात्‌ 'कर्तब्यमिदम्‌' इति मन्वाना यज्ञादि कुर्वाणा अपि न बध्यन्ते । अनेनेवा- 
भिप्रायेणादिपवेण्युक्तं-- 


“तपो न कहकोऽध्ययन न कल्क: 

स्वाभाषिको बंदविधिन कल्क: । 

प्रसह्य वित्ताहरणं न कल्क-- 

स्तान्येव भावोपहतानि कल्कः ॥ (महा० भाग) 


इतिं । कल्क: - बन्धक: । स्वाभाविक इति 'ब्राह्मणेन निध्कारणं षञ्ङ्ग' वेदादि अध्येतव्यम --- 
इति । प्रसह्य-ञास्त्रलोकप्रसिद्धोचितया चेष्टया । भावेन-सत्त्वादिगुणत्र्ययोगिना चित्तेन 
उपहतान्येताच्येत्र बन्धकानि, नाग्यथेति तात्पर्यम्‌ । अतो यज्ञादि यावच्छरीरभावितया 
कायमेव । तदर्थं (तदर्थ) विहितं कम --अर्जनादि । यदि वा--ओम - -इत्यतेन सम्‌ पशान्त- 
समस्तप्रपञ्च । तत्‌-_ इत्यने गोद मानविषबतर द्भपरामद्मात्रात्मकेच्छास्वातन्e्यस्वभावम । 


[अध्याय: १७] भाषाटीकोपैत: ४० है 


सत्‌--इत्यनेनेच्छास्वातन्त्यभरविजृश्भमाणभेदक म्‌, पुर्ण:वे:पि तावच्चित्रस्वभ।वतया भवनर्सिति 
प्रतिपाद्यते । तथा चोक्तं 'सख्भावे साधुमावे च इति । तेन परम प्रशान्त रूपं पुरस्कृत्य 
दित्सा--यियक्षा - तित प्सात्मकेक्छातर ङ्कसंगतं च मध्येकृत्य दानयज्ञततपः क्रियाकारककलाप- 
परिपूर्ण यच्चरम वपुरिदम्‌रलसितम्‌, एतत्खलु सम त्रित यमनर्गलस्य स्वाभाविकं रूपम्‌, 
इलि कस्य कि कथं कुतः कव केन फलं स्यादिति ॥२७ । 


ओम्‌-तत्‌-सत्‌--इन तीन शब्दों से परब्रह्म परमात्मा का निर्देश किया गया है । उन 
का स्वरूप (नेत्रों के) सामने रखा जाता है। उन तीन शब्दों में से ओम्‌ शब्द, यह सूचित 
करता है कि सभी शास्त्रों का अर्थ, देह के व्यावहारिक सम्बन्ध तक स्वीकृत करना चाहिए । 
किसी विशेष परामर्शं को न जतलाने बाले, सामान्य परामर्श के वाचक ततृ--इस सर्वनाम 
पद से यह जतलाया जाता है कि ईश्वर के स्वरूप में ठहर कर किसी भी फल-विशेषज्ञ का 
प्रयोजन नहीं रखना चाहिए । क्योंकि तत्‌- इस शब्द से किसी विशेष पदार्थ का बोध न 
होकर सामान्य रूप (परमेश्वर) का ही बोध होता है। अत: यह तत्‌ शब्द ब्रह्म को हं। जत- 
लाता है । किस्ती पदार्थ विशेष के बिना सामान्य रूप से अनुसन्धान करना कोई भी अर्थ 
नहीं रखता हे । सभी विशेष पदार्थों को ग्रहण करने पर सभी फलों का अनुसन्ध [न करने के 
कारण सर्बेक्तृ ता के सिद्ध होने पर भी किसी विशेष फल की आकांक्षा नहीं रहती । 


सत्‌ शब्द से ऊपर वर्णित विषय की प्रशंसा की जाती है । इसलिए यज्ञ करने पर भी 
दृष्ट बुद्धि (यह यज्ञ मैंने व्यर्थ ही किया या ओम का अनुसन्धान न रखना) का आश्रय लेकर 
बह किया गया यज्ञ तामस यज्ञ ही कहलाता है । इतना ही नहीं किसी विशेष सांसारिक फल 
की प्राप्ति के लिए किया गया वह यज्ञ सत तो है ही नहीं, अपितु बन्धन को देने बाला ही 
हे । इस कारण यह यज्ञ करना ही चाहिए इस रीति से मानने वाले, यज्ञ आदि कर्मो को 
करते हुए भी बन्धनों से छूट जते हैं। इसी अभिप्राय से महाभारत के आदि पर्व में भी 
कहा है-- 

तपस्या करना पाप नहीं है । त वेद आदि शास्त्रों का अध्ययन करना पाप है । न 
स्वाभाविक रूप से वेद-विधि का अनुष्ठान करना पाप है और न ह॒ठपूर्वक धन का किसी से 
छोनना ही पाप हे । किन्तु ये सभी कर्म तभी पाप बनते हैं जब अन्त:करणों में अभिमानात्मक 
मल से दूषित किये जायें ।' 


इस श्लोक में कल्क का अर्थ पाप न होकर 'बन्धक' मानना चाहिए । 'बिना किसी 
फल के प्रयोजन से ब्राह्मण को षडङ्गों सहित बेद आदि पढ़ने चाहियें'- प्रायः इस प्रकार के 
तियोगों--आज्ञाओं को स्वाभाविक वेद-विधि कहते हैं । हठ-पुर्वक -शास्त्र के द्वारा तथा 
लोक-प्रसिद्धि उचित चेष्टाओं के आधार पर घन का अपहरण करना बरजोरी वित्त-अपहरण 
कहलाता हे । भाव से--सत्त्व आदि तीन गुणों के मिलाप से अशुद्ध बने हुए चित्त के द्वारा 
किये गये ही ये तपस्या--आदि कमें, बन्धन बनते हैँ । नहीं तो थे कर्म बन्धन क्यों बनेंगे? यह 


४०२ श्री म दूभगवद्गोताथंसंम्र हः [अध्यायः १७} 
श्र 


तात्पये है। अत: जब तक शरीर है तब तक यज्ञ आदि कर्म करने हो चाहियें। इन यज्ञ आदि 
(शुभ) कर्मो के लिए (शास्त्रों के अनुसार) धन भी कमाना चाहिये । 


नहीं तो दूसरा अर्थ इस श्लोक का यों हो सकता हे--ओम्‌--इस शब्द से वह अवस्था 
सूचित की जाती है, जहां सभी सांसारिक भेद-कलनायें एकदम शांत हो जाती हुँ । 


तत्‌ शब्द से ऊपर वशित ओम्‌ शब्द से प्रतिपादित शान्त अवस्था के बाद जगत्‌ को 
बनाने में इच्छात्मक स्वातन्त्र्य की ओर संकेत किया हे । अत: तत्‌ शब्द से परम-प्रशान्त रूप 
अवस्था की वह दूसरी अवस्था सूचित की गई है जिस में जगत्‌ बनाने की केबल इच्छा शक्ति 
ह रहती है और जगत्‌, शान्ति-रूप में ही ठहरता है। सत्‌ - इस शब्द से इच्छा शक्ति के 
बल स्वातन्त्र्य से विकसित भेद-प्रथा की ओर संकेत है । यद्यपि ये तीनों अवस्थायें जगत्‌ से 
पूर्ण ही हैं तथापि सत्‌ - शब्द से प्रतिपादित अवस्था में ही अगेक रूप से जगत्‌ का आभास 
रोता है । इसी लिए कहा है-सद्भाव और साधुभाव में सत्‌ शब्द प्रयुक्त हुआ है । 


भाव यह है--पहिले परम प्रशान्त रूप को दृष्टि में रख कर [जिस से ओम्‌ शब्द 
की सूचना मिलती है] उसके बाद दित्सा --दान देने की इच्छा, यियक्षा.. यज्ञ करने की 
इच्छा ये तीन अवस्थाएं मध्य में ठहरा कर [जिस से तत्‌ शब्द की अवस्था देखी जाती है] 
उसके बाद दान, यज्ञ और तपस्या रूप क्रियाओं को सामग्रियों के समुदाय से पूर्ण बना हुआ 
हो अन्तिम स्वरूप विकास में आया है [जिससे कि सत्‌ शब्द की सूचना मिलती है] सत्यतः 
1 ही तीन अवस्थायें [ओम-तत्‌ और सत्‌ 7 प्रत्येक कार्य में पहिले निर्विकल्प अवस्था, उसके 
शद कार्य के करने की इच्छा और अन्त में कार्य-तत्परता] स्वातन्त्तमय भगवान्‌ का स्वाभा- 
वक स्वरूप हे । अतः ऐसी भावना करने वाले को केसे, क्या, किस भांति किस से, कहां और 
यों कर सांसारिक पुण्य और पाप रूप फल को प्राप्ति हो सकती है । 


इदानीमश्रद्ावतः तामसं कमं सवथेव निष्फलम्‌--कारककलापसंयोजनसमुपजनित- 
यासमात्रफलमेत्र, इति सवथा अश्रद्धावता न भाव्यमित्युच्यते-- 


इस विषय में तो श्रद्धा न रखने वाले का तमोमय (यज्ञ, तप, दान आदि) कर्म, एक- 
म निष्फल हे । वह तामम कर्म, यज्ञ सम्बन्धी सामग्रियों को जुटाने से उत्पन्न केवल-मात्र 
म को ही देने वाला है । अतः कभी भी श्रद्धा से रहित अश्रद्धावान नहीं बनना चाहिए ! 
ही उपदेश करते हैँ-- 


अश्रद्धया हुतं दत्त तपस्तप्तं कृतं च यत्‌ । 
असदित्युच्यते पाथ न च तत्प्रेत्य नो इह ॥२८॥ 


[अध्याय: १७] भाषाटीकोपेत न ४०३ 


i EE कृतम्‌ = किया हुआ कमं है 
अश्वद्धया = निना श्रद्धा के तत्‌ = वह (सभी) 
असत्‌ = निष्फल बनता हे 
हुतम्‌ = होमा हुआ यज्ञ (तथा) | इति == ऐसे 
उच्यते = कहा जाता है। (अतः) 
दत्तम्‌ न= दिया हुआ दान तह यर 
तप्तम्‌ न्य तषा हुआ नो = नतो 
- दह नत इस लोक में 
तप: = तप च RR 
हि प्रेत्य = मरने के बाद परलोक में 
च न= और (ही लाभदायक होता 
है।) 
यत्‌ = जो भी कुछ ल > नही 


असदिति--अप्रशस्तम्‌ । तस्मात््रहस्ते कमणि यतमानानां सुखेनँव भवति शिवमिति 
शिवम्‌ ।।२८॥ 


असत्‌ अप्रशंसनीय भेद-प्रथात्मक कर्म को कहते हैं । अतः श्रेष्ठ-उत्तव कर्म में हो 
यत्न करने बालों को सहज में ही परम-कल्याण प्राप्त होता है । इति शिवम्‌ !।२८।। 
अत्र संग्रह श्लोक: 
स एव कारकावेश: किया सैवाविशेषिणी । 
तथापि विज्ञानवतां मोक्षार्थं पयवयस्याति ॥ १७॥ 


सार श्लोक 


(यद्यपि) ज्ञानी और सांसारिक व्यक्तियों को कर्मा के प्रति अनुरवित एक समान ही 
होती है और क्रियाओं में भी कोई अन्तर नहीं होता किन्तु फिर भी ज्ञातवानों के लिए वह 
कर्म, मोक्ष ही दिलाता है । 

इति श्रीमंहामाहेइवराचार्यवर्धाभिनवगप्तपादविरखिते श्रोमळूगववृगीतार्थसंग्रहे 
(श्रद्धात्रयविभागयोगौनाम) सप्तदज्ञोऽध्याथः ।। १०॥ 


भ्रीमान्‌ आचार्य अभिनवगुष्त हारा रचित गीतार्थ-संग्रह की (श्रद्धात्रयविभागयोग 
नाम को) सत्तारहवीं अध्याय समाप्त हुई। 


Yo श्रीम दृमग वद्गी ता थंसंग्रह; [अध्यायः १८] 
अथ 
अष्टादशोऽध्यायः 
अजु न उवाच. 


संन्यासस्य महाबाहो तत्त्वमिच्छामि वेदितुम्‌ । 
त्यागस्य च हृषीकेश पृथक्केशिनिषूदन ॥ १] 


अज न बोला 
महाबाहो = हे बड़ी भुजाओं वाले ! | त्यागस्य == त्याग के 
हृषीकेश = इन्द्रियों के ईश्वर ! | तत्वम्‌ = स्वरूप का लक्षण 
केशि-निषूदन = केशि नामक राक्षस को 
नि पृथक्‌ = एक एक करके 


मारने बाले कृष्ण! | * 


(मैं) 


(अलग-अलग) 


। हे वे£ितम = जानना 
संन्यासस्य = संन्यास ७० 
श्च = और इच्छामि == चाहता हूं । 


पूर्वमुक्तं 'स त्यागी स च बुद्धिमान्‌’ इति । तथा 'स सन्यासी च योगी च न निरग्निः’, 
इत्यादि । अतस्त्यागिसंन्यासिनोद्वंयोः अबणात्‌ बिशेषजिज्ञासोरयं प्रश्‍न: ॥१॥ 

पहिले कहा गया है कि 'बही त्यागी है और वही बुद्धिमान्‌ है'। फिर कहा 'वही 
संन्यासी और योगी भी है । अग्नि कोन तपाने बाला संन्यासी नहीं है । अत: त्यागी और 
संन्यासी--इम दोनों का लक्षण सुनने पर इन दोनो का अन्तर जानने की इच्छा रखने बाले 
अर्जुन का यह प्रश्‍न है । 

अत्रोत्त रं 


= 


इस प्रश्‍न का उत्तर भगवन्‌ देते हैं-- 
श्री भगवानुवाच 


काम्यानां कमेंणां न्यासं संन्यास कवयो विदुः । 
सर्वकर्मफलत्यागं प्राहुस्त्यागं विचक्षणाः ॥२॥ 


[अध्ययः १८] भाषाटीकोफेतः ४०५ 


भगवान बोले 


कवय: = ज्ञानवान्‌ जन च = और (दूसरे) 
काष्यानाम्‌ == अग्निष्टोम आदि 
नाम्‌ ५ विचक्षणा: == विचारवान्‌ व्यक्ति 
सकाम भे 
कर्मणाम्‌ = कर्मों के सव-कर्म _ सभी कर्मों के फल के 
रे ग्‌ 
न्यासम्‌ RE को फल-त्यागम्‌ त्याग को 
संन्यासम्‌ = संन्यास (करना) त्यागम्‌ = त्याग करना 
विदुः = जानते हैं प्राहुः = कहते हैं | 
काम्यानि--अग्निष्टोमादीनि । सर्वकर्मेति । सर्वेषां--नित्यनैमित्तिककर्म णां 


क्रियसाणत्वेषपि फलत्यागस्त्याग: । अत्र चाध्याये| यदवशिष्टं वक्तव्यमस्ति, तत्प्राक्तनंरेव 
तत्रभवद्धदुभास्क रादिभिवितत्य विभृष्टमिति किमस्माकं तद्गूढारथ प्रकाशनमात्रप्रतिज्ञाविर्वाहण- 
साराणां पुनरुक्त प्रदर्शनप्र यासेन ।।२।॥। 


अग्निष्टोम इत्यादि सकाम कर्मो को काम्य कर्म कहते हैं। 'सवेकर्म'--सभी नित्य 
कर्मों और नैमित्तिक (हुवन आदि) कर्मो के करने पर भी (उनके) फल का त्याग करना ही 
(बास्तविक) त्याग है । इस अध्याय में भी जो कुछ कहना शेष रहता है, उस विषय को तो 
आदरणीय भट्ट भास्कर आदि प्राचीन आचार्यों ने खोल कर विमर्श किया है । अतः फिर 
से दोहरायेंगे जब कि हम पहिले ही प्रतिज्ञा कर चुके हैं कि हम केवल गीता के रहस्य--अर्थ 
पर ही प्रकाश डालेंगे । 

तदत्रेब बिशेषनिर्णबाय मतान्युपत्यस्यति-- 

इस जिये यहां, त्याग का विशेष रूप से निर्णय करने के लिये भिन्न-भिन्न मतों के 
सिद्धान्तों पर प्रकाश डालते हैं-- 

त्याज्यं दोषवदित्येके कर्म प्राहुर्मनीषिणः । 


यज्ञदानतपःकर्म न त्याज्यमिति चापरे ॥३॥ 


एके == कई एक च = और 

मनीषिणः = मननशील ज्ञानी अपरे = अन्य विद्वान्‌ 

इति = ऐसा इति = ऐसा 

प्राहुः = कहते हैं (कि) (आहुः) = कहते हैं (कि) 

कमं = (सभी) कार्य हिसा से | यज्ञ-दान- यज्ञ, दान और तपस्या 
युक्त होने के कारण | तप-कर्स | _ रूप कमं 

दोषवत्‌ = दोष से भरे हैं (अतः) त्याज्यम_ = त्यागने 


त्याज्यम्‌ = छोड़ने चाहियें नं = नहीं चाहिएं | 


४०६ श्रीमद्भगव दगीतार्थसंग्रहः [अध्याथ: १८] 


दोबवत्‌ _-हिसादिमस्वात्यापयुक्‍तम । तत्कर्म त्याज्यं (न सर्व शुभफलम );--इति 
केचित्त्यागे विशेष मन्यन्ते सांख्यगृह्या इव । अग्ये तु - मीमांसाकड्चुकानुभ्रविष्टा ऋत्वर्थो 
हि शास्त्रादबगम्यते' इति । तथा तस्माद्या वेदिको हिसा ``  “-।' इत्यादिनयेनेति- 
कतंव्यतांशभागिती (हिसा) हिसैव न भवति, “न हिस्यात्‌' इति सामान्यशास्त्रस्थ तत्र 
बाधनात्‌ । इयेनाद्येव तु हिसा । 

'फलांशे भावनायाश्च अ्रत्ययोऽनविधरयकः(इलो० वा०) 

इत्यन्यान्‌ यज्ञादीन्‌ हिसादियोगिनोऽपि न त्यजेत्‌ । ज्ञास्त्रकशरणकार्याकार्यविभागाः 
पण्डिता इति मन्यन्ते ॥।३।। 

कई ज्ञानवान्‌ कहते हैं कि कई ऐसे कर्म हैं जो हिसात्मक पाप-कर्मो से युक्‍त होते हैं 
अतः वे कर्म, अनिष्ट को देने बाले हैं ' उत कर्णे को नहीं करना चाहिये। किन्तु सभौ शुभ 
फलों को देने वाले कर्म छोड़ने नहीं चाहियें। इस भांति कई जन त्य ग में विशेषता दिखाते 
हैं । ऐसे त्याग को सांख्य मतवादी (और न्यायवादी) मानते हैं। अन्य कई जन छान बीत 
करने के कवच में प्रविष्ट होकर यह मानते हैं कि 'कतु नाम वाले यज्ञ का तात्पर्य शास्त्र के 
द्वारा ही जाना जाता है और इसीलिए 'जो वेदों में कही गई हिसा है, वह हिसा कर्तव्य मान 
कर हिसा नहीं कहलाती है । क्योंकि यज्ञ आदि कर्मो में हिसात्मक कर्म को सिद्ध बनाने वाली 
यह विशेष विधि --हिसा नहीं करनी चाहिये--इस सामान्य जिधि का खण्डन करती है । 
वास्तव में जन्त्र-मन्त्र करना ही हिसा है। 

'भाबना की जो अनुभूति ज्ञान है उसके अनुसार ही फल को प्राप्ति होती है । या 
यों कहे -- प्रत्येक कार्य का फल भावना के अनुसार ही मिलता है । 

इस प्रकार यज्ञ आदि कर्म, यदि हिंसा से संबन्धित भी हों, फिर भी त्यागने नहीं 
चाहियें । (क्योंकि शास्त्र के अनुसार यज्ञ में को गई हिसा का फल स्वर्म-प्राप्ति ही है) शास्त्र 
ही जिनका आश्चय-स्थान है, ऐसे कार्यं और अकाय के विभाग को जानने वाले पंडित लोग 
ऐसा मानते हैं । 

निश्चय श्रणु मे तत्र त्यागे भरतसत्तम । 


त्यागो हि पुरुषव्याघ्र त्रिविधः संप्रकोतितः ॥४॥ 


भरत-सत्तम = हे भरतवंशियों में श्रेष्ठ | (सः) = वह 
अर्जुन ! त्याग: = (राग-द्वेष-्रहित) 

तत्र = उस त्याग 

त्यागे = त्याग के विषय में (तुम) हि _ ज्ञी 

मे = मेरा (र 

निश्चयम = सिद्धान्त त्रिविध. == तीन प्रकार का 

20 द (सात्त्विक, राजस और 

पुरुष-व्याघ्न.. = हे पुरुषों में शेर के तामस रूप से) 


समान बलवान्‌ अर्जुन ! ' संप्रकीतितः = कहा गथा है! 


(अध्याय: १८] 


पञ्च, दात- ] 
तप: कर्म 


न त्याज्यम्‌ 
तत्‌ 


एच 


कार्यम्‌ 


निषतस्थ 


कमणः 
संन्यासः 
उपपद्यते न 
च 


भाषाटी कोपेत: 


यज्ञदानतपः कर्मं न त्याज्यं कार्यमेव तत्‌ । 
यज्ञो दानं तपश्चैव पावनानि मनीषिणाम्‌ 11५1] 


यज्ञ, दान और तपस्या | यज्ञः 
रूप कर्म 


दानम्‌ 
= छोडने नहीं चाहिएं 
= उनको 
तपः 
ली मनीषिशाम्‌ 
= करना ही चाहिये 
(क्योंकि) | पावतानि 


= हवण 

== दान 

== और 

== तपस्या (ये तीनों कर्म) 

= मनतशील साधको के 
अन्तःकरणों को 

= पवित्र करते हैं । 


एतान्यपि च कर्माणि सङ्ग त्यक्त्वा फलानि च | 
कतँव्यानीति मे पार्थ निश्चितं मतमृत्तमम्‌ ॥६॥ 


== हे अर्जुन ! त्यक्त्वा 
== ये (यज्ञ, दान और | स्तव्यानि 
तपस्या के) इति 
सि निदिचतभ्‌ 
तल भी 
व मे 

= आसक्ति 

उत्तमम्‌ 
वन और 5 


i 


फल की भावना को । मतम्‌ 


= छोड़कर (ही) 

= करने चाहिये । 

= ऐसा 

= निश्चित किया हुआ 
ज्= मेरा 


== श्रेष्ठ 


= सिद्धान्त हे । 
छ्‌ 


निय'तस्य च संन्यासः कर्मणो नोपपद्यते । 
मोहात्तस्य परित्यागस्तामसः परिकोतितः 11७)। 


== श्रुति और स्मृति में | मोहात्‌ 
बिधान किए हुए 
नियत त्स्म 
= कर्मा का परित्याग: 
== त्याग करना 
= युक्‍त नहीं है तामसः 
== और परिकीतितः 


१. श्रुतिस्मृतिविहितस्य । 


= अज्ञान से 
= उस नियत कमं का 


= ने करना 


= तामस त्याग 


== कहा गया है । 


श्रीमद्‌्भगवद्गी तार्थ संग्रहः [अश्र्याय: १८] 


दुःखमित्येव यः कर्मं कायक्लेशभयात्त्यजेत्‌ । 
स कृत्वा राजसं त्यागं नेव त्यागफलं लभेत्‌ ॥८॥ 


= जौ त्यजेत्‌ == न किया जाए 
= नियत कर्म सः = वह व्यक्ति 

= दुःख (समझ कर) राजसम्‌ = राजस 

= ही त्यागम्‌ = त्याग को 

= इस प्रकार कृत्वा = करके (भी) 

= शरीर को त्याग-फलम्‌ = त्याग के फल को 
= कष्ट लगने के म =` नहीं 

= भय से लभेत्‌ = प्राप्त करता है । 


कार्यमित्येव यत्कर्म नियतं क्रियतेऽर्जुन । 
सङ्ग त्यक्त्वा फलं चेव स त्यागः सात्त्विको मतः ॥६॥ 


== हेअजुन ! चर = और 

= यह (यज्ञ, दान, तप | फलम्‌ = फल की इच्छा को 
रूप कार्य) करने ही | त्यक्त्वा = छोड़ कर 
चाहिये | कियते = किए जाते हैं 

= ऐसे समझ कर | सः -- वह 

हग ही एव = तो 

= जो र 

= संध्या-वंदन आदि | सात्त्विक: सात्त्विक 

= कार्य | त्याग = त्याग 


= आसक्ति (लगाव) को मतः माना गयाहै । 


न द्वेष्ट्यकुशलं कर्म कुशले नानुषज्जति । 
त्यागी सत्त्वसमाविष्टो मेधावी छिन्नसंशयः ।। १०॥ 


= अमद्धल |*न अनुषञ्जति == फूले नहीं समाता (ऐसा) 
== कर्म-फल के आने पर | सत्व- _ सत्त्व-गुण-संपन्‍न 

(जो) समाविष्टः | - साधक, 
= विचलित नहीं होता छिन्न-संहायः = कटे हुए संशयों बाला 
= और मेधावी == ज्ञानवान्‌ 
= कल्याण-प्रद शुभ-कर्म- | त्यागी = त्यागी 


फल के आने पर जो (अस्ति) = है। 


[अध्याय: १५] भाषाटीकोपेतः ४०९. 


नहि देहभृता शक्यं त्यक्तुं कर्माण्यशेषतः । 
यस्तु कर्मफलत्यागी स त्यागीत्यभिधीयते ॥११॥ 


हि = क्योंकि अतः = इसलिए 
यः == जो (साधक) 
देह-भृता = देह-धारी जीव के द्वारा ४४7३8 = कर्मो के फल को त्याग 
है है त्यागी 
अशेषतः = पूर्ण रूप से यः _ वह 
कर्माणि = सभी कर्म त्‌ = ही 
त्यागी = त्यागी है । 
त्यक्तुम्‌ च त्यागे इति == ऐसे 
न शक्यम्‌ = नहीं जा सकते हैं । अभिधीयते = कहा जाता है। 


तत्र त्वयं निश्चयः = प्राग्लक्षित गुणस्वरूववेचित्र्यात्यात्गस्येव सत्वरजस्तमोमय्या 
चित्तवृत््वा क्रियसागस्य तद्विशिष्टस्वभावावभासिवस्तुस्थित्या त्यागो नाम -परदब्रह्मविदां 
तिद्रयतिद्धयादिबु समतया रागद्वेषपरिहारेण फलप्रेप्साविरहेश कर्मणां निर्वतेनम,। अत 
एवाह - "राजसं तामसं च त्यागं कृत्वा न कद्चित्फलसंबन्धः' इति । सात्त्विकस्य तु 
त्यागात्‌ शास्त्रा्थेपालनात्मकं फलम्‌ । त्यक्त गुणप्रामप्रहस्य पुनम्‌ नेः सत्यत स्त्यागवाचोयुक्ति- 
रूपुपत्तिमतो ॥११॥ 


उन पहिले कहें गए मतवादियों के सिद्धान्तो के प्रति हमारा विचार यह है-- पूर्व 
वणित गृगों का स्वरूप-वैचित्र्प दृष्टि में रख कर सत्त्वगुण, रजोगुण और तमोगूण से युक्‍त 
चित्त वृत्ति के द्वारा किये गये त्याग के गुण-विशिष्ट स्वरूप की वास्तविक स्थिति से सिद्धि 
असिद्धि में एक जैसा रह कर, राग-द्वेष तथा फल की अभिलाषा को छोड़ कर, जो ब्रह्म 
ज्ञानियों के द्वारा कर्मों का करना है, वही वास्तव में त्याग कहलाता है। इसी आशय से 
कहते हैं कि राजस अथवा तामस त्याग करने से कोई फल प्राप्ति नहीं होती । सात्त्विक पुरुष 
का त्याग तो शास्त्र-संबन्धी आज्ञाओं को पालना ही है या यों कहे--सात्त्विक पुरुष का त्याग 
शास्त्र संत्रव्धी विहित कर्मों का अनुष्ठान ही कहलाता है । पर जिस व्यक्ति ने सभी गुणों के 
समुदाय को दृढ़-निश्चय से त्यागा हो; ऐसे गुणातीत व्यक्ति के लिये ही त्याग का शब्द प्रयोग 
करना युक्तियुक्त और सार्थक है । 


अनिष्टमिष्टं मिश्रं च त्रिविधं कर्मणः फलम्‌, । 
भवत्यत्यागिनां प्रेत्य नतु संन्यासिनां क्वचित्‌ ॥ १२।। 


४६१० 
अत्यागिनाम्‌ 


कर्मण: 
इष्ठस्‌ 
अनिष्टम्‌ 
च 
मिश्रम्‌, 
त्रिविधम्‌ 


फलम 


श्री म दभगव दूगीता थे संग्र ह: 


= फल को चाहने वाले | प्रस्य 
सकामी व्यक्तियों के भवति 

= कर्मों का तु 

= अच्छा 

= बुरा संन्यासिनाम, 

न= और 

हिका | 
मिला हुआ क्वचित्‌ 

च तीन प्रकार का 

= फल न 


अत्यागिनाम्‌ -- फलमयनाम्‌ ॥१२॥। 


[अध्यायः १८ | 


= मरने के बाद 
= मिलता है 
= किन्तु 


= त्यागी पुरुषों के [कर्मो 
का फल) 


= किसी रूप में भी 


= नहीं होता । 


फल की कामना रखते हुए सकाम कमं करने बालों को अत्यागी कहते हैं । 


अधुना व्यवहारदशायामपि पञ्चस्वपि कमंहेतुषु बलादेवामी अविद्यान्धाः पुमांसः 
स्वात्मन्येव सकलकत्‌ भावभारमारोपयन्ति। अतो निज्ञयेब घियात्मानं बध्नन्ति, नतु 
वस्तुस्थित्या अस्य बन्धः--इत्मुपदिश्यते- 


कहां तक कहें इस व्यवहारदशा में भी कर्मो के करने में पांच (अधिष्ठान, कर्ता, 
करण, पृथक्‌ चेष्टा और देव) कारणों के रहते हुए भो अविद्या से अन्धे बने हुए पुरुष अपने 
पर ही सभी कर्तापने का बोझ लादते हैं। अतः अपनी (परिमित) बुद्धि से अपने आत्मा को 
(कर्मो के जाल में) बांधते हैं । पर वास्तव में इस जीव को (कोई भी) बन्धन नहीं है । यही 


कहते हैं -- 


महाबाहो 
इभानि 
पंच 


कारणानि 
सर्व-कम णाम, 


पञ्चेमानि महाबाहो कारणानि निबोध मे । 
सांख्ये कृतान्ते प्रोक्तानि सिद्धये सबेकर्मणाम ॥१३॥ 


= हे अजुन ! : सिद्धये 

= ये || साख्ये 

= पांच (अधिष्ठान, कर्त्ता, ! कृतान्ते 
करण, पृथक्‌ चेष्टा, | प्रोक्तानि 
दैव) (तानि) 

= कारण मे 

== सभी कार्यो की निबोध 


= सिद्धि के लिए 

= सांख्य-- 

= सिद्धान्त में 

= कहे गए हैं 

= उन्हे तुम 

= मुझ से 

= भली प्रकार समझो । 


[अध्यायः १८| भाषा टीकोपेतः ४११ 


कुतोऽन्तो निश्चयो यत्रेति कृतान्तः - सिद्धान्त: ॥ १३॥ 


जहां अन्त-निश्चय किया जाता है उसे कृतान्त सिद्धान्त कहते हैं । 


अधिष्ठानं तथा कर्ता करणं च पृथग्विधम्‌ । 
विविधा च पृथक्चेष्टा दैवमेवात्र पञ्चमम ॥ १४) 


अन्न = इस विषय में । पृथक्‌ = भिन्न भिन्न 
अधिष्ठानम्‌ == आधार (जिसके बल- | र 
चेष्टाः == चेष्टायें 
भूते पर कर्म किए 
जायें) विषय तथा == वैसे 
2] = तथा | एव == हँ 
कर्ता = काम करने वाला कर्ता | पञ्चमम, = जवां 
श्च = और 
पृथग्‌-विधम, ) _ अनेक प्रकार के | दैवम, = दैव (प्रारब्ध के अनु- 
करणम करण | अनुसार धर्म और 
विविधा: = अनेक प्रकार की अधर्म) कहा गया है । 
शरीरवाङ मनोभिहि यत्कर्मारभतेश्जु न । 
न्याय्यं वा विपरीतं बा पञ्चेते तस्य हेतवः ।। १५ 
अजुन == हे अजुन] | न्याय == शास्त्र के अनुकूल हो 
ह = सस्य तो यह है कि या i 
ह्‌ म ह । दिपरौतम्‌ न्न अपनी मन-मानी का 
शरीर = शरीर 
हो 
बाड = वाणि (और) । तस्य = उनके करने में 
मनोभिः = मनसे । एते = पे 
पञ्च == पांच (अधिष्ठान, 
थत्‌ == जोभी पु 
रे कर्ता, करण, चेष्टा 
कम = काम और दैव) 
आरभते न= किया जाता है (वह) ' हेतवः वर कारण हूँ। 


तत्रेबंतति कर्तारमात्मानं केवलं तु यः। 
पढ्यत्यक्रतबुद्धित्वान्न स पश्यति दुर्मतिः 1१६) 


अक्कत-बुद्धित्वात्‌ 
तत्र 


केवलम्‌ 


म लिप्यते 


— 


श्रीम दभगव दूगौता्थसंग्रहः 
किम्तु अत्मातम्‌ 
ऐसा कर्तारम, 
होने पर भी 
जो व्यक्ति पक्षति 


मलीन बुद्धि के होने से सेः 


उस विषय में 


केवल 


| हुम तिः 


न पर्यति 


[अध्यायाय: १८] 


अपने ही आप को 


सभी कार्यों का करन 
बाला 


= देखता है 
= बह्‌ 
= बुरी बुद्धि वाला 


| 


== यथार्थ नही देखता है । 


यस्य नाहंकृतो भावो बुद्धिर्यस्य न लिप्यते । 
हत्वापि स इमाँल्लोकान्न हन्ति न निबध्यते ॥ १७।। 


= जिस व्यक्ति के (अन्तः 


= मैं ही कर्ता हूं (ऐसा) 


== नहीं है (और) 


= बुद्धि (व्यर्थ के कामों 


करण में) 


विचार 


जिसकी 


मे) 
नहीं जुटती 


= वह 

न्स रत 

= सभी लोकों को 

= मार कर 

= भी 

= न तो (किसी को) 
मारता (ही) है (और) 
= नहीं (स्वयं) 

= (पाप से) बंधा जाता 


है । 


॥ 


भधिष्ठानम्‌--विषयः । देवम्‌ प्रार्गाजतं शुभाशुभम्‌ । पञ्चते अधिष्ठानादकः 
सामग्रोरूपतां प्राप्ताः सबकमंसु हेतवः । अन्ये हुँ अधिष्ठीयते अनेम सर्वं कर्मेति बुद्धिगतं रजो 
लब्धवृत्तिकं घुतिश्रद्धासुखविविदिषारूपपञ्चकपरि गामिकमंयोगशब्दवाच्यमधिष्ठानं क्वचि- 
तयत्नशश्देनोक्तम्‌ । कर्ता -अनुसन्धाता बुद्धिलक्षण: । करणम्‌ -मनइ्चक्ष रादि, वाह्ममपि 
च खङ्झादि । चेष्ठा प्राणायानादिका । दैवशब्देन धर्माधमौ । ताभ्भां च बुद्धिगता: सर्वेऽपि 
भावा उपलक्षिताः । अन्ये त्वधिष्ठानमीश्वरं मन्यन्ते। अक्कृतबुद्धित्वादनिश्चितप्रज्ञतया । यः 


पुनरहुंकारवियोगदाढयन प्रागुक्तयुक्तिश्चतञ्चोधितेन कर्माण करोति त स बन्धभाक्‌-_ 
कृतबुद्धि त्वा दित्यादायः ।। १७॥ 


[अध्याय: १८] भाषाटीकोपेत; ४१३ 


जिस को सिद्ध करना हो वह भधिष्ठान--विषय कहलाता हे । पिछले जन्मों 
में कमाये हुए पुण्य-पाप के फलों को देव कहते हैं। यही अधिष्ठान आदि पांच (किसी भी 
कार्य की सिद्धि में) सामग्री का रूप बन कर सभी कर्मो के कारण हैं। कई अन्य टीकाकार 
इसका अर्थ यों करते हैं जिससे सभी कर्म ठहराया जाये अर्थात्‌ सिद्ध किया जाये, उस 
बुद्धि के अन्तर्गत रजोगुण को अधिष्ठान कहते हैं। इसके अतिरिक्त जो अपनी रजोगुण-वृत्ति 
में ठहर कर धैर्य, श्रद्धा, सुख, जिज्ञासा (जानने की इच्छा) अजिज्ञासा, (कुछ न जानने की 
इच्छा) वाम वाले पांच परिणामों से परिणत होकर कर्म-योग' शब्द से कहा जाता है उस 
प्रयत्न-विशेष को अधिष्ठान कहते हैं। बुद्धि सहित अनुसंधान करने वाले को कर्त्ता कहते 
हैं। मन, नेत्र आदि और बाहिरी तलवार आदि भी करण कहलाता है। प्राण-अपान की 
वृत्ति को चेष्टा कहते हैं। देव शब्द से धर्म-भधर्म लक्षित किये जाते हैं। उन धर्म अधम आदि 
न्दो से बृद्धि में ठहरे हुए सभी आठों पदार्थ सूचित किये जाते हैं) ये ये हैं [धर्म॑, ज्ञान, 
वैराग्य और ऐएवर्य, अधमे, अज्ञान, अवैराग्य और अनेश्वर्य | कई व्यक्ति ईश्नर को ही 
अधिष्ठान मानते हैं । वे तो कच्ची बुद्धि वाले हे और उनकी बुद्धि किसी निश्चय पर नहीं 
पहुंची है। अब जो अहंभाव से छूट कर, दृक्ष्ता-पूर्वक पीछे कहे गए सेंकडों युक्तियो से 
संशोधित बने हुए भाव--(अन्तःकरणों ) से कर्मों को करता है वह कर्मो के बन्धन में नहीं 
फंसता क्योंकि उसकी बुद्धि तो कृतकृत्य बनी हुई होती है । 


ज्ञानं ज्ञेयं परिज्ञाता त्रिविधा कर्मचोदना । 
करणं कर्म कर्तेति त्रिविधः कर्मसंग्रहः ।। १८॥ 


परिज्ञाता = जानने वाला ज्ञाता, | कर्म = क्रिया (और) 

ज्ञानभ्‌ == ज्ञान (और 

FS है छ का कल करणम्‌ = करण (जिसके द्वारा 

तरिविधा -- (ये) तीनों तो ST 

कमं-चोदना = कर्म करने में प्रेरणा | इति = इस प्रकार (ये) 
करने वाले हैं हि रि 

च र त्रविधः == तीन 

कर्ता = (परिमित) कार्य करने | कर्म-संग्रह: = कर्म को जुटाने को 
बाला सामग्री है। 


कमणि चोदना-- प्रवृत्ती चछा । तत्समये येबासबोधसात्रनिष्ठत्वाज्जानज्ञेयज्ञात्‌श्रुति- 
वाच्यता तेषामेव सम्यग्प्रहणरूयं यत्फसामिसंधानेनःःमीयबुद्धया स्वीकरणम्‌-- 'अहमेत द्रोक्ये, 
यतो सया कृतम्‌? इत्येवंरूयम्‌ तत्समये तथा निवेतनावसरे करणकर्मकत्‌ शब्दाभिधेयत्वमा- 
विष्टत्बात्‌ । भतो योगिनामाबेशो नास्तोति तान्प्रति करणादिगिरां प्रसद्ध नास्ति, अपितु 
ज्ञानसाञ्र एव तात्पयंस्‌ ।। १८॥। 


४१४ श्रौ म दू भगव दू गीताथंसं ग्रहः [अध्यायः १८ | 


कर्मो में चोदना का तात्पर्य कर्मा मे प्रवृत्त होने की इच्छा से है। उन कर्मो में प्रवृत्त 
होने के समय जो अज्ञान में ही लगे रहने से ज्ञान, ज्ञ य, तथा ज्ञातृता को ही ग्रहण करते हैं, 
उन्हे ही सांसारिक विषय-संबन्धि ज्ञान, भली-भांति सिद्ध होते हैं । क्योंकि वे जन, कर्म- 
फलों के आधार पर ही अपनी परिमित बुद्धि से विषयों को स्वीकार करते हैं, जैसे --'मैं यह 
खाता हूं, मैं ने यह किया इस प्रकार के वाक्य (व्यवहार को ही जताते हैं) उस कमं- 
चोदना के समय और कर्म-संग्रह रूपी कर्माचरण के समय करण, कर्म और कत्‌ ता का आवेश 
होता है । क्योंकि उन अज्ञानी जनों के कर्म-चोदनात्मक ज्ञान आदि अवस्था में कर्म-संग्रहरूपी 
करण आदि तीन वस्तुएं लगी ही रहती हैं। (इसके उलट) योगियों को व्यवहार करते हुए 
कर्मों का आवेश नहीं होता । उनके लिए तो 'करण आदि वाणी का प्रसंग ही नहीं उठता । 
उनको तो केवल ज्ञान में ही तात्पर्य है अर्थात्‌ वे ज्ञान को ही प्रधान मानते हैं । 


अथेषां षएणामपि सक्ष पेण गुणभदाद्धू दे दर्शयितुमाह 
अब यहां गुण भेद के आधार पर (इन ऊपर वाणित ज्ञान, ज्ञेय, ज्ञाता तथा करण, 
कमं और कर्ता) छै: का भेद भी नपे-तुले शब्दों में बर्णन करते हैं-- 
ज्ञानं कर्म च कर्ता च त्रिधैव गुणभेदतः । 
प्रोच्यते गुणसंख्याने यथावच्छुणु तान्यपि ॥१६॥ 


गुण-संख्याने = सांख्य-शास्त्र में एव = भी 

गुण-भेदतः = गुणों के भेद से त्रिधा = तीन तीन प्रकार के 
ज्ञानम्‌ `= ज्ञान प्रोच्यते = कहे गये हैं । 

च्च 5 और तानि == उनको 

कर्म त अपि = भी(तुम मुझ से) 
च = तथा यथाचत्‌ = ठीक-ठीक रूप में 
कर्ता = कर्ता श्वुणू = सुनो। 


गुणानां संस्यानं-निश्चयो यत्र, तत्र सांख्यीयक्ृषताग्ते ज्ञानादि त्रिविधमुच्यते 
यत्तच्छृण्विति संगतिः । ज्ञानमु-- इत्यनेन ज्ञाने क्रियायां च यत्करणं तड्ि वविधसुक्‍्तम्‌ । एवं 
कर्मेति ज्ञेयं कार्य च । ज्ञाता कर्ता चेति ॥६६॥ है 


जहां गुणों की संख्या अर्थात्‌ निश्चय किया जाये उस सांख्य - सिद्धान्त में ज्ञान आदि 
तीनों के विषय में जो कुछ कहा हे उसे तुम सुनो--यह श्लोक का संबन्ध है । ज्ञान--इस 
शब्द से ज्ञान और क्रिया में जो करण कहा गया है वह दो प्रकार का हे । इसी भांति कर्म से 
ज्ञय और कार्य भी कहा गया है तथा कर्ता, ज्ञाता का सूचक है । 


[अध्याय: १८] भाषाटीकोपेतः ४१५ 


तत्र 'सवंभूतेष्‌’ इत्यादिना इलोकत्रयेण ज्ञानकरणस्य ततेरूप्यमुक्तम्‌ । अत एब 'येन-- 
इति तृयीया । इयता च ज्ञानकरणसामान्यस्य स्वरूपमुक्तम्‌ । “नियतम्‌ इत्यादिना श्लोकत्रयेण 
कर्मणो ज्ञेयकार्यरूपस्य त्रैविध्यम्‌ । 'मुक्तसङ्कः ` इत्यादिना इलोकत्रयेण तु कर्त्‌ विरूपस्य 
संक्षेपेण स्वरूपम्‌ । करणविज्ञेषस्य स्वरूपभेदप्रतिपादनार्थं बुद्ध स्त्रं विध्यं निरूपितम्‌, तद्धारेण 
करणान्तराणाबवि जं विध्यमुपलक्षितम्‌। करणस्य सट्वितिङर्तव्पतापेक्षिस्वादितिकतंव्यतायाश्च 
धृत्यादिपञचकरूपत्बेऽवि श्रद्धायाः पूर्वम्‌ क्तत्वाद्िविदिषाबिबिदिषशेक्ल, धुतिसुखाम्यामाक्षे - 
पा्तयोस्त्र विध्यं 'धृत्या यवा इत्यनेन, सुख त्विदानीम्‌' - इत्यनेन चोक्तम्‌ । तदाहु 


आगे कहे गए “सर्वभूतेषु ''', पृथक्त्वेन और 'यत्तुकृत्स्मवत्‌, इत्यादि तीन श्लोकों 
से ज्ञान रूप करण के तीन रूप कहे गये हैं । अतएव इस शलोक में 'येन,,--यहे शब्द तृतीय! 
विभक्ति में प्रयुक्त किया गया है। इससे ज्ञान-करण का सामान्य स्वरूप कहा गया । 'नियतम्‌ 
संगरहितम्‌, यत्तु कामेप्सुना और अनुबन्धम्‌, इन तीन श्लोकों से ज्ञेय कार्थ रूप कर्भ के 
तीन प्रकार वर्णन किये गए हैं । ''मुक्तसंगोऽनहंवादी, इत्यादि तीन शलोकों से दो प्रकार के 
कर्ता का रूप संक्षिप्त शब्दों में कहा हे । करण--विशेष का स्वरूप-- भेद, सिद्ध करने के 
लिए, बुद्धि के तीन रूप कहे गए हैं तथा उस बुद्धि के द्वारा अन्य करणों का भी तीन प्रकार से 
संकेत किया गया है। करणों में इतिकर्तव्यता की अपेक्षा होती है और इतिकर्तव्यता 
यद्यपि धृति आदि पांच रूपों वाली भी है फिर भी उन पांतरों में से श्रद्धा के विषय में तो हम 
पहिले कह ही चुके हैं अब रहे विविदिषा (कुछ कहने की इच्छा) और अविविदिषा (कुछ न 
कहने की इच्छा) ये दोनों धूति और सुख में ही प्रयुक्त किये जाते हैं। अतः धृति और सुख 
के तीनों रूपों का वर्णन 'धृत्या यथा,--इन श्लोकों से और “सुखं त्विदानीम्‌,--इन श्लोकों 
से किया जाता है । यही कहते हैं-- 


सर्वभूतेषु येनैकं भावमव्ययमीक्षते । 
अविभक्तं विभक्तेषु तञ्ज्ञानं विद्धि सात्त्विकम्‌ ॥ २०) 


येन = जिस ज्ञान से अविभक्तम्‌ = विभाग सै रहित 
विभक्तेष = विभाग में बटे हए (अखंड रूप वाला) 
हि हु न है ईक्षते न= देखता है 
सर्व-भूतेषु = सभी प्राणियों में तत्‌ अ उस 
एकल त दती ज्ञानम्‌ = ज्ञान को 
अव्ययम्‌ = अविनाशी सात्विकम्‌ = सात्विक 
भावम्‌ = परमात्मा के स्वरूप को | बिद्धि = जानो । 


विभक्तेषु देवमनुष्यादितघा ॥।२०॥ 
देवता, मनुष्य आदि रूप से जो बटा हुआ है उन में । 


श्रीमऱ्भूगवद्गोतार्थसंग्र हू: [भध्याय: १८] 


पृथक्त्वेन तु यज्ज्ञानं नानाभावान्‌ पृथग्विधान्‌ । 
वेत्ति सर्वेषु भूतेषु तद्राजसमिति स्मृतम्‌ ।)२१। 


वु = अब जिस वेत्ति = जानता है 
॥ == ज्ञान से (मनुष्य) तत्‌ = वह 
ी = सभी (ज्ञानम_) = ज्ञान 
= णः गो मे 
| प्राणियों में राजसम, = राजस 
-बिधान्‌ = अनेक प्रकार के 
-भावान्‌ = भिन्न-भिन्न पदार्थों को | इति ला इस प्रकार 
तबन = राग और द्वेषबुद्धि से | सम तम_ = कहा गया है । 


पृथक्त्वेन इह मे प्रीतिरिह मे द्वेष:,--इत्यादिबुद्धया ॥२१॥ 


इसमें मुझे प्रीति (लगाव) है और इसमें द्वेष (विरति) है--इस प्रकार की भेद-बुद्धि 
नवे को पृथक्‌ ज्ञान कहते हैं । 


यत्तु कृत्स्तवदेकरिमिन्कार्ये सक्तमहेतुकम्‌ । 
अतत्त्वार्थवदल्पं च तत्तामसमुदाहृतम्‌ ॥२२॥ 


= जो (ज्ञान, सक्तम्‌ = लगन पूर्वक (क्रोध या 
ग में बंधा जाए 
मन्‌ = एक राग आदि में बंधा जाए) 
च = तथा 
—= ही ही र 
भर अनत्त्वाथवत्‌ = सार-रहित 
= काम में है हे 
अल्प == बेकार का 
नबत्‌ = एडी चोटी का जोर के 5 कह ह्‌ 
लगा कर पूर्ण रूप से है 
कम्‌ = बिना सोचे समझे | तमसिम, = तामस (ज्ञान) 
(बेकार ही) उदाहूतम, = कहलाता है । 


अहेतु षम्‌ ~ कारणमविचारयेब, अभिनिवेज्ञावेशवशात्‌ क्रोधरागादिम्रहणं यत्त त्तामस- 
| ॥२२॥ 


प्रयोजन का न विचार करने से 'अहेतुकम्‌' शब्द का प्रयोग हुआ है । आग्रह-पूर्वक 
न्‌ आवेश में आकर जो क्रोध, राग आदि का पालन करना है, ऐसा ज्ञान तामस 
ता हू । 


[अध्यायः १८] भषाटीकोपेत : 


४१७ 
नियत सङ्गरहितमरागद्वेषतः कृतम्‌ । 
अफलप्रेप्सुना कर्म यत्तत्सात्विकमच्यते ॥२३॥ 

यत == जो अराग-द्वेषतः = राग-द्वेष के बिना 
क्स सस काम (कर्तव्य जान कर) 
नियतम = शास्त्रों में निश्चित कृतम, == किया गया हो 

किया हुअ। (और) 
संग-रहितम = कत्तापने के अभिमान | तत == वह्‌ (कर्म तो) 

से रहित 1 व्रि 
अफल'्रेप्सुना =~: फल को न चाहने वाले त, क 

साधक से उच्यते सन कहा जाता है । 


नितप्‌ --कर्तव्पसिति ॥२२३॥ 
यह मेरा कतव्य है' इस प्रयोजन से और ऐसी धारणा को रख कर जो काम किया 
जाता है उसे नियत कर्म कहते हैं । 
यत्त कामेप्सुना कम साहंकारेण वा पुन: । 
कियते क्लेशबहुलं तद्राजसमिति स्मृतम्‌ ॥२४॥ 


यत्‌ तु = और जो | कास-ईप्सुना = कामना - 
क्‍्लेश-बहुलस. == कष्ट पूवंक (अविद्या अभिलाषा की इच्छा 
से व्याप्त हुआ ) रखने वाले (पुरुष से) 
क्रिषते = किया जाता है 
क्स = कार्य त्त्‌ = बह 
साहंकारेण = अहंकार को लेकर राजसभा, = राजस (कम) 
इदि == इस भांति 
का पुनः न= तथा स्मृतम्‌ -5 कहा गया है । 


ब्लेदौ:--अविद्याये:, बहुलंसू--वध्याप्तम्‌ ॥२४॥। 


अविद्या आदि (नस्मिता, राग, द्वेष और अभिनिवेश)--इन' क्लेशों से जो ब्याप्त 
बना हो, उस कर्म को क्लेश-बहुल' कहते हैं । 
अनुबन्धं क्षयं हिसामनवेक्ष्य च पौरुषम । 
मोहादारयभ्ते कर्म यत्तत्तामसमुच्यते ॥२५॥ 


४१८ श्रीम दभमवद्‌गीतार्थसंग्रहः [अध्यायः १२] 


पत्‌ = जो 


मोहात्‌ = अज्ञान के आवेश में 
करम = काम आकर 
भलुबन्धम = परिणाम आरभ्यते = किपा जाता है 
क्षय म्‌ = हानि 
हिसाम, = हिसा तत्‌ == वह (तो) 

क्त हर 

भोर तामसम == तमोगुण (कर्म) 
वोरुषस, = अपनी शर्बित का ध्यान 

न रख कर उच्यते = कहा जाता है। 


मोहात्‌--अभिनिवेशमधात्‌ ॥२५॥ 


आगा पीछा सोचे बिना ही हुठ-पूर्वक जिद से कर्म करने को मोह कहते हैं। 


मुक्तसङ्गोऽनहंवादी ध॒त्युत्साहसमन्वितः । 
सिद्ध यसिद्ध योनिविकार: कर्ता सात्तिवक उच्यते ॥ २६॥। 
मुक्त-सङ्भः = लगाव से रहित सिद्धचसिद्ध्ों:, = सफलता-असफलता के 
होने पर 
अनहंवादी = 'मैं ही सभी कार्य अपने | निर्विकारः = हर्ष, शोक से रहित 
बल-भूते पर करता हूं! | कर्ता == काम करने वाला, 
ऐसा न कहते वाला (साधक) 
धुति-उल्साह- धैर्य और सात्विकः = सत्वगुण 
समन्वितः / ˆ प्रयत्नशील, उच्यते = कहा जाता है। 


अहं कर्ता इति न वदन्‌, त न्छोलस्तद्वर्मा तत्ताधुकारो वा यो भवतीति- अनहुंबादी-- 


इत्यनेन णिनिना व्यवहारमात्रस पतिवशेन योगिनोऽपि अहँ करोमि'-इति वचो न 
निषिद्धम्‌ ॥२६।। 


'मैं कर्म करने वाला हूं' यह न कह कर इस के उलट 'मै कुछ भी नहीं करता हूँ जो इसी 
स्वभाव वाला, इसी सिद्धान्त को मानते वाला तथा इसी मन्तव्य पर प्रेम और आस्या- 
श्रद्धा रखने वाला होता है वह अनहंवादी कहलाता है । योगिन्‌? शब्द भे णिनो' प्रत्यय से 
यह सिद्ध होता है कि योगी यदि व्यवहार की ही सिद्धि के लिए “मैं कर्म करता हूं! बह 
वाक्य कहे भी, तो उस के लिए ऐसा कहना मना नहीं है। (कारण यह कि वह योगी 


व्यवहार को सिद्ध करने की आड में ऐसा कहता है, वास्तव में बह तो अनहंकाद पर ही 
टिका हुआ होता है।) 


[अध्यायः १८] भाषाटीकोपेत: ४१६ 


रागीकमेफलप्रेष्सुलुंन्धो हिसात्मकोञ्शचि: । 
हर्षशोकान्वितः कर्ता राजसः परिकीर्त्यते ॥ २७।॥। 


रागी = लगाव से युक्त, । अशुचिः = अपवित्र, 

क | हष-झोः र :ख रें 
कर्म-फल- ) _ कर्मों के फल को! अत) द 0. व 
प्रेप्पुः _ चाहने वाला, द 

कर्ता = काम करने बाला 
लुब्धः = लोभी, 
व्यक्ति 
हिसात्मकः = दूसरों को शारीरिक राजसः आ रजोगुणी 
व मानसिक कष्ट 
पहुचाने बाला, परिकीत्यंते = कहा जाता है| 


अयुक्तः प्राकृतः स्तब्ध: शठो नंकृतिकोऽलसः । 
विषादी दीघंसूत्रशच कर्ता तामस उच्यते ॥२८॥ 


अयुक्त: = बेढंगे रूप से काम | च नन और 

काने वाली, दीघंसूत्रः त= छोटे से काम में बहुत 
प्राकृत: = शिक्षा से रहित, | समय लगोने दाला 
स्तब्धः स= घमण्डी, हि 

क कर्ता == कर्ता (तो) 
शठः = भूख, 
नैकृतिकः = निर्दय, तामसः = तमोगुणी 
अलसः त= आलसी उच्यते न केहाजाताहै। 


हृषज्ञोकान्वित:---सिद्धघसिद्धघयो: । निकृति:--नैघं.ण्यम्‌ ॥२८॥ 


प्रसन्नता और दुःख से युक्‍त होने का अभिप्राय यही है कि सफलता में वह तमोगुण 
प्रकृति वाला व्यक्ति, प्रसत्त बनता है और असफलता में शोक से व्याकुल हो जाता है । 


नि:कृति का अर्थ निर्दयता है । 
बुद्ध भद धृतेश्चैव गृणतस्त्रिविध श्रुणु । 
प्रोच्यमानमशेषेण पृथक्त्वेन धनञ्जय ॥२६॥ 


४३० श्रीमद्भगवदगीतार्थस ग्रह: (अध्याय: १८| 


धनंजय == हे अर्जुन ! | न्रिबिधस्‌ == तीन प्रकार का 
बुद्ध: = निश्चय करने वाली | अशेबेण = पूरा 

ब) ! पृथकत्वेन == विभा 1. पूर्वक 
च = और धं हि | 
धृतेः = संतोष का ) छ 20 पत डा 
एव = अ प्रोच्यशानम्‌ = जो मैंकहूंगा 
गुणतः = (सत्त्व आदि) गुणों के | तभ्‌ म» उसे 

आधार पर | श्रृणु = (मुझ से) सुनो ! 


बुद्धि - निश्चयः । घृतिः सन्तोषः । सर्वो1ह सुकृत दृष्कृतं वा कृत्वा अन्ते 'अबइयं 
कृतं करणीयं किमन्येन? इति धियं गृह णाति । अन्यथा क्रियास्यों व्युपरमे को हेतु: स्थात्‌ । 
अतः सर्वस्येव धृतिरस्तीति तात्पर्यार्थ: । पदार्थस्त्वप्रसिद्धो व्याख्यामत एव ॥२६॥ 
बुद्धि, निश्चय को कहते हैं। धृति का तात्पर्य सन्तोष है । सभी जन, पुण्य जोर 
पाप कर्म करके अन्त में उस कार्य से पल्ला छुड़ाने के लिए यही कहते हैं कि जो आवश्यक 
कमं करमा था वह तो मैंने कर लिया अब अन्य कर्म करते से क्या लाभ ? ऐसी बुद्धि 
रखते हैं । नहीं तो क्रिया से पीछे हटने का कोन कारण बनता । तात्पर्य यह है कि सन्तोष 
के होने से ही व्यक्ति, काम करने के बाद 'विश्राम लेता हे । अतः शबों में घृति--संतोष का 
अंश विद्यमान ही है। अप्रसिद्ध-जो पद समझ में न आये हों और आवश्यक पदों की 
व्याख्या तो कर ही रहे हैं । 
प्रवृत्ति च निर्वृत्त च कार्योकायं भयाभये । 
बन्धं मोक्षं च या बुद्धिवेद सा सात्विको मता ॥३०॥ 


पार्थः = हे अर्जुन ! अभय == किस कर्म के करने में 
प्रवृत्तिम्‌ == कौन सा कर्म करता । भय नहीं हू 
चाहिये, च == और 
निवृत्तिम्‌ = किस कर्म से दूर रहना | निम्‌ ` सांसारिक बन्धन कया हैं 
व च = तथा 
चाहिये k 
ह मोक्षम, == मुक्ति क्था है 
चं = अ el 
है छै न या जो 
काये - = कर्तव्य व्यवहारों |. 
ये ह रूप व्यक्हारों ६: ; बुद्धि 
अकार्य = अकर्तव्य रूप व्यवहारा | १5 त नही glo Ta 
को कही हुईं बातें जानती है 
त शा [सा नन वह तो 
भय == किस कर्म में भय हे | सात्विकी = सात्विक बुद्धि 


(तथा) । सत्ता मानी गई है । 


[अध्याय: १८] 


भाषाटोकोपेत: 


यया धर्मेमधमं च कार्य चाकार्यमेव च। 
अयथावत्‌ प्रजानाति बुद्धि: सा पार्थ राजसी ॥। ३ १॥ 


हे अर्जुन ! 
जिस बुद्धि से 
धर्म 

और 

अधर्म को 
और 

कर्तव्य 

और 


अयथावत्‌-- असम्यक्‌ ॥२१॥ 


अकार्येभ 
एव 
अयथावत्‌ 


प्रजानाति 


सा 


बुद्धि 
राजसी 


अकतेव्य को 

भी 

जैसा शास्त्रों ने कहा है 
वैसा नहीं 

जानता 

वह 

बुद्धि (तो) 

राजसी हे । 


अनुपयुकक्‍त--असमी चीन-- जैसा जानना चाहिए बैसा नहीं समझ पाता । 
अधर्म धर्ममिति या बृद्ध यते तमसान्विता । 
सर्वार्थान्विपरीताश्च बृद्धि: सा तामसी मता ॥३२॥ 


या 
तमसा 
अन्विता 
अधम म्‌ 
धमं म, 
इति 
बुद्धचते 


यया 
अध्यभित्रारिष्या 
धृत्या 

मतः 

प्राण 
इन्द्रिय-क्रियाः 


जो (बुद्धि) 

तमोगुण से 

युक्त होकर 

हिसा आदि अधर्मे को 
धर्म (कतंब्य) 

इस प्रकार 


जानी है । 


| 
i 


ही 
| 


| 
| 
[ 
। 
| 
| 
| 
| 


i 
| 


च 
सवे-अर्थात्‌ 
विपरीतान्‌ 


। (मन्यते) 


सा 
बुद्धिः 
तामसो 
मता 


तथा 
सभी सिद्धान्तो को 
उलेटा ही 

मानती है । 


= वह 


बुद्धि तो 
तामसी 
कही गई है । 


धृत्या यया धारयते मनः प्राणेन्द्रियक्रिया: । 
योगेनाव्यभिचारिण्याधृतिः सा सात्त्विकी मता ॥३३॥ 


जिस 
अटल 


सन, 

प्राण (और ) 

इन्द्रियों की उछल-कूद 
को 


योगेन 
धारयते 
सा 
सात्विको 


मता 


= 


अभ्यास से 

सहन कर पाता है 
बहू धैर्य, 
सात्विक 


माता जाता है । 


४२२ श्रीम द्भगव दुगीतार्थसंग्रह: [अध्याय: १८] 


मनः प्राणेखियक्रिया: योगेन धारयति, यथा 'कि ममोप्भोगादिभिः, सवंथैवात्मारामो 
भूया१म्‌’-इति सन्तान; ॥।३३॥ 


मन, घ्राण और इन्द्रियों को चेष्टाओं को अभ्यास रूप योग से अपने वश में करता 
है! वह यह निश्चय करता है कि 'मुझे सांसारिक भोगों को भोगने से क्या मतलब है । मैं 
तो सदा आत्मा में रमण करने वाला आत्माराम ही बना रहूं । 
यया तु धर्म कामार्थान्धृत्या धारयतेऽर्जुन । 
प्रसङ्ग न फलाकाङ क्षी धृतिः सा पार्थ राजसी ।।३४॥ 


पार्थं ! = हे पृथु के पुत्र ! ७०२१ __ धर्म, अर्थ और काम- 
अर्जन ! = अर्जुन अर्थान्‌ नाओं को 
फल-आकांक्षी = फल को चाहने वाला | धारयते = धारण करता है 
मनुष्य 

हे Ts सा = बह्‌, 

प्रसङ्ग न == उथले मन से i 
त. कड 

यया = जिस धू।तः = धर्यं (तो) 
धृत्या ला धेथे से राजसी = राजस है। 


प्रसद्भाना न तथाभिनिषेशेन ॥ १४॥ 


सात्त्विक व्यक्ति की भांति दृढता पूर्वक कार्य न करने को 'प्रसंग' से करना 
कहते हैं । 


यया स्वप्नं भयं शोकं विषादं मोहमेव च । 
न विमुञ्चति दुर्मेधा धृतिः सा तामसी मता ॥३५॥ 


(पार्थ) = है अर्जुन ! | च = भौर 
दुर्मेधाः = दुष्ट बुद्धि वाला | मोहम, = ममता को 
मनुष्य, एव = भी 
यया = जिस [नन = नहीं 
(वृत्या) "च खै से विमुञ्चति = छोड पाता 
स्वप्नम्‌ = नींद सा = वह नींद लडाई आदि 
भय = भय पर डटे रहने का धैर्य 
शोकम्‌ == चिन्ता तामसी = तमोगुणी 


विषादम्‌ = दुःख । मता == माना गयाहै। 


[अध्याय: १८] 


भरत-क्रषभ == हे भरतवंशियोंमे श्रेष्ठ 
अर्जुन ! 

इदानीम = इस समय 

मे = मुझसे (तुम) 

सुखम, नळ 

तु = भी 

त्रिविधम्‌ 

शरण == सुनो 


यत्‌ == 

तदात्वे 

विषम्‌ इव = (सैकड़ों जन्मों में 
है 

परिणामे = किन्तु अन्त में (फल) 


भाषारीकोपेतः 


४२३ 


निद्राकलहादिऽ्वेव यथा सन्तोष बश्राति तत्परता, -सा तामसी धृतिः । 


जिप धेय से व्यक्ति, नोंद, लड़ाई, झगड़ों में ही जुटा रहे तथा सन्तुष्ट बना रहे उसे 
तामस्‌ धैये कहते हैँ । 


सुखं त्विदानीं त्रिविधं श्रृणु मे भरतर्षभ । 
अभ्यासाद्रमते यत्र दुःखान्तं च तिय'च्छति ॥३६॥ 


तीन प्रकार का 


यत्र == 
अभ्यासात्‌ जत 


रमते व्यं 


च्च = 
दुःखान्तम्‌ नक 


नियच्छति == 


जिस सुख में 

(साधक) ईश्वर के 
अभ्यास से 

अपने मन को बनाए 
रखता है 

और 

दुःख के अन्त को 
अर्थात्‌ सुख को 

पूर्ण रूप से प्राप्त 
करता है । 


यत्तदात्वे विषमिव परिणामेडमृतोपमम । 
तत्सुखं सात्त्विक विद्यादात्मवृद्धिप्रसादजम्‌ ॥३७॥। 


विषयों को भोगते में 
आदी बनने से) जहर 
की भांति कटु दीखता 


देने के समय) 
तदात्वे अभ्यासकाले । 
उक्तं च भरू तो-- 


१. 


नितरां प्राप्नोतीत्यर्थ: । 


(जो सुख) 
= अभ्यास के समय 


अमृत-उपमम, = 


यत्‌ == 
आत्म-बुद्धि ) 
प्रसादजम्‌ 


तत्‌ == 
पितत न 
सात्त्विकम्‌ रन 
विद्यात्‌ स 


अमृत के समान सुख- 
दायक होता है 

(और) जो 

मन और बुद्धि की 
निर्मेलता से उत्पन्न 
होता है 

उस 

सुख 

सात्विक 

जानो । 


विषमिव - जन्मशताभ्यस्तविषयस ङ्गस्य दुष्परिहरत्वात्‌ 


४२४ श्रीमदू भगव द्‌गीतार्थसंग्र हः [अध्यायः १८] 
क्षुरस्य धारा विषसा दुरत्पया :' 

इत्यादि । आत्मप्रसादादबृद्धिप्रसादो जायते, अन्यस्यापेक्ष्नाणस्यासावात्‌ ॥३७॥ 
बह सात्विक सुख उस समय -- पूर्वकालीन अभ्यास काल में विष जैसा हो प्रतीत 


होता है । कारण यह कि सैकड़ों जन्मों में विषय-भोगों को भोगने में लगे रहने के कारण, 
उनकी आसक्ति कठिनता से ही हटाई जा सकती है । श्रुति में कहा भी है -- 


यह सात्त्विक सुख का अभ्यास उस्तरे की धार के समान विषम और अति कठिन 
है। ” इत्यादि । 


मन की निर्मलता से बुद्धि की निर्मलता होती है 1 उस बुद्धि में अन्य विषय आदि 
सुखों की अपेक्षा नहीं रहती । 


विषयेन्द्रियसंयोगाद्यत्तदाव्वेऽम्‌तोपमम्‌ । 
परिणामे विषमिव तद्राजसमिति स्मृतम्‌ ॥३८॥ 


यत्‌ = जो (सुख) | परिणाम = किन्तु अन्त में--भोग 
विषय-इन्दिय- । __ विषय और इन्द्रियों के भोगने के बाद 
संयोगात्‌ मिलाप से प्राप्त होता | विषम = जहर की 
3] इब = भांति (दुःखद) होता 
तत्‌ == बहू (भले ही 
॥ ह (भले ही) तत्‌ यो 
302 = पहिले भोग के स' य राजसम १ _ राजस 
अम्‌ त-उपपम = अमृत के समान अनुभव | इति ४ व 
में आए स्मतम्‌ == माना है । 


विषयेन्द्रिया भां परस्प (संयोगज सुलम्‌, चक्षु इव रूपसंबन्धात्‌ ॥३८॥ 


विषयों और इन्द्रियों के परस्पर मिलाय से जो सुख उत्पन्न होता है उसी की ओर 
यहां संकेत है । जैसे नेत्र इन्द्रिय का रूप (विषय) के साथ सम्बन्ध होते से (दर्शन का) सुख 
उत्पन्न होता है । 
यदग्रे चानुबन्धे च सुख मोहनमात्मनः । 
निष्रालस्यप्रमादोत्थं तत्तामसम्‌_दाहृतम्‌ ॥ ३६॥ 


[अध्याय: १८] भाषाठीकोपेत: ४२५ 


घतः 5 जो तत्‌ १०३ वह 
सखम = सुख 
क ४ थि निद्रा = नींद 
अग्न = भोग काल में 
च = और आलस्य == आलस्य (और) 
अनुबन्धे = परिणाम में प्रमाद न अब धान ते 
आत्मनः = आत्मा को त = उत्पत्द हुआ (सुख) 
मोहनम्‌ = मोह में डालने वाला | तामसम्‌ = तामस 

होता है उदाहृतम्‌ = कहा गथा हैं। 


निद्रात --आल'स्येन प्रमादेन पूर्व व्याख्यातेन यत्सुखं, तत्तामसम्‌ 11२९1! 
निद्रा -आलस्य से उत्पन्न प्रमाद से -जिप्त की हम पहिले व्याख्या कर चुके हैं-- 
जो सुख उत्पन्न होता है वह तामस सुख है । 
न तदस्ति पृथिव्यां वा दिवि देवेषु वा पुनः । 
सत्त्वं प्रकृतिजँमु वतं यदेभिः स्यात्त्रिभिगु णैः ॥४०॥ 


पुन: = और यह बात भी ध्यान | न = नहीं 
में रखने वाली हे कि । अस्ति == ह 
पृथिव्याम्‌ = पृथ्वी में यत्‌ = जो 
वा ह एभि: = इन 
के छि क ४ त्रिभिः = तीनों 
देवष = देवताओं में गुण: द, 
त्त्‌ = वह (कोई भी) मुक्तम्‌ = छूटा हुआ 
सत्त्वम्‌ = जीव स्यात्‌ = हो। 


निद्रातः--आलस्येन प्रमादेन पूर्व व्याख्यातेत पत्सुखं, तत्ताइसम_11३६॥ 
[अवतरणिका] एव कतृकर्म कर बुद्धिधृत्यो: सुखस्य च सत्वादिभेदभिन्नान; 
परस्परा दभा ङ्विावबाध्यबाधकत्वस पुच्चया त्ति क्रमयोगपछा दियोगादषरिसंख्येयभेदल्वा द्विबिध- 
फलप्रसबसम्थंत्वम_ । इत्यनेत कर्म णां प्राक्‌ सूत्रित्वं गहुनत्वं वितत्य सहेतुक निर्णीतम्‌, । 
सर्वे चेते देवतादिस्थ(वरान्ता गुणमयसंबन्धं नातिक्रामन्ति । उक्तं हि 
आ ब्रह्मणइच कीटान्तं न कर्चिरत्वतः सुखो । 
करोति वित्रतीस्तास्ताः सवं एव जिजीविषुः ॥' 


१, आलस्येनेत्यनन्व रं 'शठतया'-- इत्यधिकः क० पाठः । 


४२६ श्रीमद्भगवदगीतार्थसंग्र हः [अध्याय: १८] 


इति । तत्त्वतो हि सुखं गुणातिक्रान्तमनसः नेररस्येत्याशथः । एवसियता षण्णां प्रत्येक 
त्रिस्बरूपत्वं धृत्यादीता च प्रतिपादितम, । तन्मध्यात्सात्त्वकि राशो वतंमानो देवीं सम्पदं 
प्राप्त इहू ज्ञाने योग्या, त्वं च तथाविध:--इत्यजु नः प्रोत्साहित: । अधुना श्बिदम्‌ च्यते - यदि 
ताबदनया ज्ञातबुधचा कर्म "ण भावान्प्रवतंते, तदा स्वधम प्रवृत्त्या विज्ञातपुततया च न 
कप संबन्धस्तव । अधैतन्नानु पन्यसे, तदवइथं तव प्रवृत्त्या तावद्भूव्याम्‌; जातेरेव तथाभावे 
स्थितत्बात्‌ । यतः सर्वः स्रभावतियतः कुरश्चिद्दोषत्िरोहिततत्स्वभावः कञ्चित्कालं भत्वापि, 
तत्तिरोधायकविगमे स्वभावं व्यक्त प्रन्न लभत एब। तथाह्यवंबिधो वर्णानां स्वभाव: । 
एवमवश्यं भाविन्यां प्रबृतो ततः फलविभागिता भवत्‌ --तदांह 


इस प्रकार तत्त्व आदि भेद से विभिन्न बने हुए कर्ता, कर्म, करण, बुद्धि, धैय और 
सुख को, परस्पर अंग-अंगी भाव तथा बाध्य-बाधक भाव के संबन्ध से चित्त-वृत्ति के आपसी 
मिलाप से और असंख्य भेदों के कारण, अनेक प्रकार के फलों को उत्पन्न करने का सामर्थ्य 
है । इस वाक्य से पहिले कहे गए कर्मो की गहनता का विस्तार-पूर्वक तथा कारण सहित 
वर्णन किया मया है । ये सभी देवताओं से लेकर जड़ पदार्थों तक, तीन गुणों के संबन्ध का 
उल्लंघन महीं कर पाते हैं। कहा भी है -- 


“ब्रह्मा से लेकर कीड़े तक वास्तव में कोई भी सुखी नहीं है, क्योंकि सभी प्राणि-वर्ग 
जीवित रहने की इच्छा से अनेकानेक चेष्टायें करते ही रहते हैं ।” 


तत्त्व-दृष्टि से तो गुणातीत मन वाला व्यक्ति ही सुखी है--दूसरा नहीं । यह इस 
इलोक का तात्पर्य है । इस प्रकार इन ज्ञान आदि छ: अवस्थाओं का और धैर्य आ का भ 
स्वह तीनों रूपों में कहा गया। उनमें से सात्त्विक गुणों की श्रेणी में जो व्यक्ति दैवी 
संपदा का पात्र हो, वही इस (आत्मिक) ज्ञान के योग्य है। अत; हे अर्जुन ! तुम भी वैसे 
ही दैवी संपदा वाले हो “यह कह कर अजुन का उत्साह बढ़ाया गया। 


अब तो यह कहते हैं कि यदि इस ज्ञान-बुद्धि से तुम कर्मों को करने में जुट जाओगे 
तो अपने क्षत्रिय-धर्म को निभाने के कारण विज्ञान से पवित्र बने हुए तुम को युद्ध में 
हिसात्मक कर्मों का कोई भी सम्बन्ध नहीं होगा और यदि अब तुम इस बात को नहीं 
मानोगे तो फिर ( किसी न किसी समय) निश्चय ही तुम्हारी युद्ध करने की स्वाभाविक 
प्रवृत्ति तुम्हें उस कार्य को करने में लगा देगी । क्योंकि क्षत्रिय-जाति का तो स्वभाव ही युद्ध 
करना है । अब यदि सभी जातियां स्वभाव में बंधे हुए होकर भी अज्ञान-वश कभी उस 
अपने स्वभाव को छोड़ भी दे फिर भी कभी न कभी अपने जाति-स्वभाव के आ उपस्थित 
होने पर वह (अपना) जाति सम्बन्धि व्यवहार करना ही पड़ता है । ऐसा तो सभी जाति के 
वर्णो का स्वभाव हे । इस रीति से भावी (क्षत्रिय-संबन्धि) प्रकृति पर (अपनी) प्रवृत्ति के 
होने के कारण अवश्य ही फल का विभाग भी आ उपस्थित होता है । यही कहते हैं-- 


[अध्यायः १५] 


भाषाटीकोपेतः रछ 


ब्राह्मणक्षत्रियविशां शूद्राणां च परन्तप । 
कर्माणि प्रविभक्तानि स्वभावप्रभवेग्‌ णैः ।४१॥ 


= हे अजुन ! | शूद्राणाम्‌ = शूदो के (भी) 
= ब्राह्मण कर्माणि = कर्म 
स्वभाव-प्रभवेः == अपने अपने स्वभाव 
ना क्षेत्रिय से उत्पन्न हुए 
वैश्यों के गुण: = गुणों के द्वारा 
== तथा । प्र-विभक्ताति = विभाजित हुए हैं । 


क 


शमो दपस्तथा शौचं क्षान्तिराजंवमेव च । 
ज्ञानं विज्ञानमास्तिक्यं ब्राह्म कम सवभावजम ।॥४२)। 


-= अन्तःकरण का निग्रह | विज्ञानम्‌ = आत्मज्ञान 

= इन्द्रियों का दमन च == भौर 

= और आस्तिक्यम, = ईश्वर पर अटल 
= बाहर-भीतर की शुद्धि विश्वास 

= क्षेमा-भाव (एते) = येतौ 

= मन की सरलता स्वभावजम्‌ == स्वभाव से (ही) 

चल तथा ब्राह्मम्‌, = ब्राह्मण के 

= शास्त्र-ज्ञान । कमं == कमं अर्थात्‌ लक्षण हैं। 


शौर्य तेजो धृतिर्दाक्ष्यं युद्ध चाप्यपलायनम्‌ । 
दानमीइवरभावश्च क्षात्रं कर्म स्वाभावजम ॥४३।। 


= शूरवीरता | अपलायनम्‌ = पीठ न दिखाने का 

== तेज स्वभाव 

OE दानम्‌ = दान देने की आदत 
च = और 

न पता ईइवर-भावः = ईश्वर पर विश्‍वास(ये) 

= और क्षात्रम्‌ = क्षत्रिय के 

= युद्ध में स्वभाव जम्‌ = स्वाभाविक 


= भी कर्म = कमे हैं। 


२०८ 


कृषि 
गोरक्ष्य 
वाणिज्यम्‌ 
वेदय-कर्स 


स्वभावजम, 


यतः 
भूतानाम्‌ 
प्रवृत्ति: 
येन 

इदम्‌ 
विश्वम्‌ 
ततम्‌ 


श्रीम दभाव दूगीताथंसग्र हेः 


[अध्यायः १८] 


कृषिगो रक्ष्यवाणिज्य॑ वैद्यकर्म स्वभावजम्‌, । 
पयु त्था नात्मक कर्म शूद्रस्यापि स्वभावजम ॥४४।। 


= खेती बाडी करना 
गाय को पालना 
व्यापार (ये) 


= वैश्य के 


= अपनी जाति-स्वभाव | 


से उत्पन्न हुए कर्म हैं 
(तथा) 


| परि-उत्थाना- ) हि 


! त्मक 


श्द्र्स्य 
अपि 


स्वभावजम्‌ 


कर्म 


(ब्राह्मण, क्षत्रिय तथा 
वेश्य इन) तीनों की 
सेवा करना 

= शूद्र का 
भी 

= स्वाभाविक 


कर्म हैँ । 


स्वे स्वे कम ण्यभिरतः संसिद्धि लभते नरः ¦ 
स्वकम निरतः सिद्धि यथा विन्दति तच्छृणु ॥४५॥ 


= अपने अपने 
(स्वाभाविक) 


मतृष्य 
परम सिद्धि को 
प्राप्त करता है 
अब जिस उपाय से 


यतः प्रवृत्तिभू तानां 
स्वकर्मणा तमभ्यच्यं 


जिस परमात्मा से 
सभी प्राणियों की 
उत्पत्ति हुई है (और) 
जिससे 

यह्‌ 

जगत्‌ 

व्याप्त है 


` स्व-कर्म-निरतः 


: सिद्धिम्‌ 


| विन्दति 


: तत्‌ 
श्युणु 

येन विश्वमिदं 

सिद्धि विन्दति 

तम्‌ 

स्व. कमणा 


अभ्यच्यं 
मानव: 
सिद्धिम्‌ 
विन्दति 


= अपने स्वभावानुकूल 
कर्मं में लगा हुआ 
मनुष्य 

परम सिद्धि को 

= प्राप्त करता है 

उस विधि को 

(तुम मुझ से) 

= सुनो 

ततम । 


मानवः ।।४६।। 


= उस ईश्वर को 

अपने स्वाभाविक कर्मों 
से 

= पुन कर 

मनुष्य 

= आत्म-साक्षात्कार को | 
== प्राप्त करता है । 


१. पयु थानं- वर्णत्रयस्य पूवस्य शुश्रूषा, बद्र पं कर्मेत्यर्थ; | १रिचर्यात्मिकम्‌ इति क० पाठः । 


[अध्याय: १८] भाषाटोकोपेत: ४२९ 


श्रेयान्स्वधर्मो विगुणः परधर्मात्स्वनुष्ठितात्‌ । 
स्वभावनियतं कम कुर्वन्नाप्नेति किल्विषम्‌ ॥४७॥ 


स्व-अनुष्ठितात्‌ = भली-भांति आचरण | स्वभावनियतम्‌ == स्वभाव से नियन्त्रित 
किए हुए किए हुए 
' > द धर्म ° 
पर-धर्मात्‌ = दूसरे धर्म से कम = आत्मन्धमे के कर्मो को 
विगुणः = विशेष गुणों वाला करता हुआ (मनुष्य) 
स्व-धर्म: = अपना आत्मधर्म (ही) | किल्विषम्‌ = पापका 
श्रेयान्‌ = श्रेष्ठ है (क्योंकि) न आप्नोनि = भागी नहीं बनता 


सहजं कम कौन्तेय सदोषमपि न त्यजेत्‌ । 
सर्वारम्भा हि दोषेण धूमेनाग्निरिवावृताः ॥४८॥ 


कोन्तेय = हे अर्जन ! | हि = क्योंकि 
सदोषम्‌ = दोष-युक्त (आयास को | धूमेन = धुएँ से 
ने वाला) होने पर । अग्निः = अग्नि के समान 
अपि = भी सर्व-आरम्भः = सभी कमं 
सहज कम == स्वाभाविक (यज्ञ | दोषेण = किसी न किसी दौष-- 
आदि) कर्मे को करना | अपृर्णता से 
न त्यजेत्‌ = नहीं छोड़ना चाहिए ' आवृताः -= ढाँपे गए हुँ । 


असक्तबृदिः सर्वत्र जितात्मा विगतस्पृहः । 
नैष्कम्यसिद्धि परमां संन्यासेनाधिगच्छति ।।४६॥। 


सर्वत्र = पूर्ण रूप से संन्यासेन == अनासक्त कर्म करते 
असक्त-बुद्धिः = लगाव से रहित बुद्धि प भो) 
बाल परमाम्‌ == श्रेष्ठ 
नेष्कम्येसिद्धिम = निष्काम कर्म से मिली 
विगत-स्पृहः = लुप्त इच्छाओं वाला हुई सिद्धि को 
(साधक) अधि-गड्छात. = प्राप्त होता है । 


सिद्धि प्राप्तो यथा ब्रह्म तथाप्नोति निबोध मे । 
समासेन तु कौन्तेय निष्ठा ज्ञानस्य या परा ॥५०॥। 


४३० 


कोन्तेय = हैं अजुन ! 

सिद्धिम = अन्तःकरण की पवित्रता 
से मिली हुई सिद्धि को 

प्राप्त: = पहुंचा हुआ (साधक) 

यथा = जैसे 

ब्रह्म = परमात्मा का 

आप्नोति = साक्षात्कार करता हे 

तथा = और 

या == डो 


श्रीमदभयवदगीतार्थसंग्रहः 


[अध्यायः १५} 

ज्ञानस्य = तत्त्व-बोध का 
प्रा = अन्तिम 
निष्ठा == लक्ष्य हे 
तत्‌ == (उसे) 
लु न्न्भी 
समासेन = नपे-तुले-शब्दों में 

= मुझसे 
निबोध = समझो 


बुद्धया विशुद्धया युक्तो धृत्यात्मानं नियम्य च । 
शब्दादींन्विषयांस्त्यक्त्वा रागद्वेषौ व्युदस्य च ॥५१॥ 


विविक्तसेवी 


लघ्वाशी यतवाक्कायमानसः: । 


ध्यानयोगपरो नित्यं वैराग्यं समुपाश्रितः ॥५२॥ 


विशुद्धया बुद्धधा = आत्म-बुद्धि 

युक्तः == वाला 

वित्रिषत-सेची = एकान्त में रहने वाला, 
लध्बाशी == थोड़ा खाने वाला, 
यत्‌-वाक्‌- _ जीते हुए मन, शरीर 
काय-मातसः ) .. और वाणी बाला 
वैराग्यम्‌ = (ऐसा) पूर्ण वैराग्य को 
सम्‌-उपाश्रितः == प्राप्त हुआ (साधक) 
नित्यम्‌ = निरन्तर 

ध्यात-योग- ] __ ध्यान-योग में लगा 
प्रः हुआ 


। घृत्या = धीरज धर कर 
। आत्मानस्‌ = अन्तःकरणों को अपने 
वश में करके 
च == तथा 
शब्द-आदीन्‌ = शब्द आदि 
विषयान्‌ < विषयों को 
त्यकत्वा = छोड़ कर [उनकी 
लपेट में न आकर) 
च = और 
राग-द्वेषौ = राग-द्वेष को 
स्पुदस्य == काट कर 


अहंकारं बलं दर्पं काम कोधं परिग्रहम । 
विम्‌ च्य निम मः शान्तो ब्रह्मभूयाय कल्पते ॥५३॥ 


१. अनात्मनि शरीरादावात्मप्रत्ययरूपम्‌ । 


२. शक्याशक्यविवेकपरिहारेण कार्येषु हठं - बलम्‌ । 
३, स्वल्पस्यापि सिद्धिलेशस्योपलब्धेश्चित्तोद्रकम्‌ । 


४, देहदारद्रविणादिषु सवेस्वबुद्धया स्वीकारम । 


[अध्याय: १८] 


भाषाटीकोपेतः 


४२१ 
क्रोधम्‌ =- किसी भी काम की 
अपूति पर क्रोध का 
आ जाना, 
परिग्रहम्‌ = शरीर, स्त्री और धन 
पर अपनत्व का होना 
विमुच्य = इन सभी से छूटा हुआ 
निर्ममः = ममता से रहित 
शान्तः == संकल्प-चिकल्प से 
रहित होने पर शाम्त 
बना हुआ (साधक) 
ब्रह्म-भूयाय = ब्रह्म बनने के लिए 
कल्पते == योग्य बनता है । 


ब्रह्मभूतः प्रसन्नात्मा न शोचति न हृष्यति । 


समः सर्वेषु भूतेषु म"द्टक्ति लभते पराम्‌ ॥५४॥ 


अहं हारम्‌ = अनात्मा शरीर पर 
आत्म-भावना का 
होना 

बलम्‌ = मैं यह काम कर 
वाऊंगा या नहीं इस 
विवेक के बिना ही 
अकारण हेठभावना 

दपंम्‌ == थोड़े से भी कार्य की 
सिद्धि पर मन में 
अहंकार का होना 

कामम्‌ = काम-वासना की 
भावना 

ब्रह्म-भूतः = ईश्वर के लक्षणों से हृष्यति 
युक्त बना हुआ 

प्रसन्न आत्मा = निर्मल मन वाला 
(साधक) 

न = नतो 

शोचति = (दुःख में) शोक करता 
हे (ओर) 

न = नहीं 


= (सुख में) प्रसन्न होता 


है । (ऐसा) 

सर्वेषु = सभी 

भूतेषु = प्राणियों में 

समः = समान दृष्टि वाला 
(साधक) 

पराम्‌ = सबसे श्रेष्ठ 

मध्‌-भक्तिम्‌ = मेरी अद्वैत-भावनात्मक 
भक्ति को 

लभते = प्राप्त करता हे । 


भक्त्या मामभिजानाति योऽहं यश्चास्मि तत्त्वतः । 
ततो मां तत्त्वतो ज्ञात्वा विशते तदनन्तरम्‌ ॥५५॥। 


१. परमात्माद्व॑तप्रतिपत्तिलक्षणा या ज्ञानस्य परा निष्ठा, सैव परा मद्भ क्तिरित्यर्थः । 


४३२ 


अहम्‌ 
यश्च अस्मि 


अपि 


मत्‌-व्यपाश्रयः 


सर्व-कर्माणि 
सदा 


कुर्वाणः 


भारत 
सव-कर्माणि 
चेतसा 

मयि 
संन्यस्प 
बुद्धि-योगम्‌ 


श्रीमद्‌ भगकद्‌ गीतार्थं सग्रहः 


= मैं 

= जो भी कुछ हूं 
(इस प्रकार) 

= मुझे 

= यथार्थ रूप से 

न्या जो साधक 

= अद्वेत-भावना 
भक्ति को लेकर 


रूपी 


[अध्यायः १८] 


अनिजानालि -- भली-मांति जानता है 
ततः = उसके बाद 
माम्‌ = मुझे 
तत्त्वतः = यथार्थ रूप से 
ज्ञात्वा == अनुभव करके 
| तद्‌-अनन्तरम्‌ = तत्पश्चात्‌ 
बिशते == (मुझ में) प्रविष्ट होता 
है । 


सर्वकर्माण्यपि सदा कुर्वाणो मतद्रयपाश्रयः । 


मत्प्रस्षादादवाप्नोति 


= और 

= मुझ में आश्रित बना 
हुआ (साधक) 

= सभी कमो को 

= सदा 


= करता हुआ 


चेतसा 


सरवेकर्माणि मयि संन्यस्य 


शाश्‍वत पदमव्ययम्‌ ॥५६॥ 


मत्‌-प्रसादात्‌ = मेरी दया से 
शाश्वतम्‌ = सनातन, 
अव्ययम्‌ = अविनाशी, 
पदभू = परम-पद को 
अवाप्नोति = प्राप्त करता है । 


भारत । 


बुद्धियोगं समाश्रित्य मच्चित्तः सततं भव ॥५७॥ 


= हे अर्जून |! 
= सभी कर्मो को 
= मन से 
= मुझ में 
= अर्पण करके 
= ज्ञान-योग को 


मच्चित्तः सर्वेदुर्गाणि 


समाश्रित्य = अपना कर 

सततम्‌ = सदा 

मत्‌-चित्तः = मुझ में लगे हुए मन 
वाले (हो) 

भव = बनौ) 

मत्प्रसादात्तरिष्यसि । 


अथ चेत्त्वमहंकारं न मोक्ष्यसि विनङ क्ष्यसि ॥५व॥। 


[अध्यायः १८] 


स्वम्‌ 
मत्‌-चित्तः 


मत्‌-प्रासाबात्‌ 
सवे-दुर्गाणि 


तरिष्यसि 


वत्‌ 


अहंकारम्‌ 
आशित्य 
इति 


कौन्तेय 


भाषाटीकोपेतः 
= तुष अथ = 
= मुझ में सदा मनवाला | चेत्‌ त 
बना हुआ अहुंकारम्‌ = 
= मेरी कृपा से 
= (जन्म, मृत्युआदि) न ड 
सभी संकटों को मोक्ष्यसि ° 


(अनायास ही) पार 
कर पाओगे 


a] 


बिनङ क्ष्यसि 


४३३ 


किन्तु 

यदि (तुम) 

अपनत्व के अभिमान 
को 

नहीं 

छोड़ोगे (तो) 
(परमार्थं को न पाकर) 
नष्ट हो जाओगे । 


यदहंकारमाश्रित्य न योत्स्य इति मन्यसे । 
मिथ्येव व्यवसायस्ते प्रकृतिस्त्वां नियोक्ष्यति ।। ५ ६॥। 


= जिस 

= (मिथ्या) अहंकार का 
सहारा लेकर 

== ऐसा 

मानते हो कि (मैं) 
करूंगा 


= युद्धं नहीं 
(यह) 
= तुम्हारा 


व्यवसाय: 
सिथ्या 
एबं 
त्वाम्‌ 
प्रकृति: 


नियोक्ष्यति 


निश्चय 

बेकार 

ही सिद्ध होगा (क्योंकि) 
तुम्हें तो 

अपना क्षत्रिय-सुलभ- 
स्वभाव (बलजोरी) 

युद्ध करते में जुटा 
देगा । 


स्वभावजेन कौन्तेय निबद्ध: स्वेन कर्मणा । 
कलु नेच्छसि यन्मोहात्करिष्यस्थवशोऽपि तत्‌ ।॥६०॥ 


= हे अर्जून ! 

== जिस युद्ध-कर्म को 
(तुम) 

= ममत के मोह में पड़ 
कर 


निबद्धः 
अवच; 
करिष्यसि 


उसको 

भी 

अपने 

स्वाभाविक क्षत्रिय होने 
के नाते 

युद्ध-कर्म से 

बंधे हुए होकर 
फ्रवश बन कर 

करोगे ही । 


४३४ श्रीमद्भगवद्गीताथेसंग्रह: * [अध्यायः १८] 

ज्ञाह्मणादोनां कम प्रविभागनिरूपणस्थ स्वभावो$बश्यं नातिकामतीति क्षत्रियस्वभावस्य 
भवतो$निच्छतोर्श प्रकृतिः स्वभावाख्या वियोक्तृतामव्यभिचारेण भजते। केवलं तया 
नियुक्तस्य पुण्यपाप-संबन्ध: । अतो मदभिहितविज्ञानप्रमाणपुरः सरीकारेण कर्माण्यनुतिष्ठ । 
तथा सति बम्धो निवत्स्यति । इत्यस्यार्थस्य परिकरबन्धघटनतात्पर्यं महावाक्यार्थस्य । अवान्तर. 
वाक्यानां स्पष्टाथः । समासेत संक्षेपेण ज्ञानस्प प्रागुक्तस्य निष्ठां वाग्जालपरिहारेण 


निश्चिता शह- “बुद्धचा विशुद्धघा'- इत्यादि । सर्वमेतद्वयाख्यातप्रायमिति न पुनरा- 
यस्यते ॥६०॥ 


ब्राह्मण आदि वरणो के कर्म विभाग का निश्चित किया हुआ स्वभाव सत्यतः त्याया 

नहीं जा सकता । इस प्रकार यदि तुम्हें क्षत्रिय-स्त्रभाव के निभाने की कोई भी इच्छा नहीं 
है, फिर भी क्षविय-सुलभ-स्वभाव, तुम्हें आनी प्रकृति से प्रेरित करके अटल रूप से अपने 
वर्ण के अनुकूल (युद्ध रूप) कार्य में जुटा कर ही रहेगा । अन्तर इतना ही है कि प्रकृति के 
द्वारा प्रेरित बन कर पुष्य और पाप का संबन्ध होता है । अतः मेरे द्वारा कहे गए विज्ञान के 
प्रमाणों को दृष्टि में रख कर युद्धकर्मो में प्रवतित बनो। ऐसा करने से तुम्हारा बन्धन -- 
जन्म-मरण मिट जायेगा । इस महावाक्य का यह तात्पर्यं हमारे विवेक की नींव को दृढ़ 
बनाने के लिए ही है। अप्रधान--सामान्य वाक्यों का अर्थ तो सहज हो है । (षच्चासवें 
श्लोक में जो) 'समासेन' शब्द कहा गया .है उसका अथ संक्षिप्त रूप से पहिले वणित ज्ञान 
की निष्ठा से है । वाक्‌-चतुरता को छोड़कर निश्चित बात तो 'बुद्धया विशुद्धया' इत्यादि 
इलोकों में कही गई है। यह सभी तो हम कह ही आये हैं अतः फिर कहने का आयास नहीं 
करेंगे । 

ईश्वर ^ सर्वभूतानां हृद्येष वसतेऽजुं न । 

भ्रामयन्सर्वभूतानि यन्त्रारूढानि मायया ॥६१॥ 
अजुन ! = हैं अजुन ! 


RI णियों 
सब-भूतानि = सभी प्राणियों को 
एषः = यह 
ईकवर: =. कलर रघा = अपनी स्वातन्त्र्य-शक्ति 
सबे-भूतानास = सभी प्राणियों के 
हृदि खा हृदय में खामप्न = नचाता हुआ (जन्म- 
ळा र हुँ अं ग गै अ 
वसते रह रहा है (ओर) मरण में धुमाता हुआ 
यन्त्र-आरूढानि == शरीरूपी यन्त्र पर 
सवार होकर (स्थितः) = स्वरूप में ठहरा है । 


तमेब शरणं गच्छ सर्वभावेन भारत 
मत्प्रसादात्परां सिद्धि स्थानं प्राप्स्यसि शाश्वतम्‌ ॥६२।} 


[अध्यायः १८] भाषाटीकोपेतः ४३५ 


भारत = हे अजुन ! मत्‌ = मेरे 
संवे-भावेन = पूर्ण रूप से प्रसादात = अनुग्रह से 
तम = उस परमात्मा का 

र्‌ न पराम-सिद्धिम = पर-सिद्धि रूप 
एव ह्‌ 

शाइव == 
शरणम्‌ = आश्रय 00 हन 
ग = लो (इस प्रकार अनन्य | स्थानस्‌ = मोक्ष-धाम को 
शरण लेने से) प्राप्स्यसि = प्राप्त करोगे । 


एष ईश्वर: परमात्माबश्यं शरणत्वेन ग्राहय: | तत्र ह्याधिष्ठातरि क्तरि बोद्धरि 
स्वात्मयें विमृष्टे, न कर्माणि स्थितिभाञ्जि भवस्ति | नहि निशिततरमखरकोटिबिदारित- 
समदकरिकरटगलितम्‌ क्ताफलरिकरपरिकरप्रकाझितप्र तापमहसि सिहकिशोरके गुहामघितिष्ठति 
चपलमनसो विद्रवणमात्रबलशालिनो हिरणपोतकाः स्वैर स्दव्यापारयरिशीलवापटुभावमवलम्बते 
इति। 'तमेव शरणं गच्छ’ इत्युपक्रम्य “मत्प्रसादात्‌ इति तिर्वाहवाक्यमभिदधद्धगवान्‌ 
परमात्मानमीश्वर वासुदेवं चेकतया योजयतीति ।1६२॥ 


इस ईश्वर-परमात्मा की शरण लेकर ही रहना चाहिये । यह तो निश्चित सिद्धांत है 
कि जो प्रभु सभों का आधार है, बनाने वाला है, ज्ञीन-स्वरूप और स्वात्म-रूप है उसका 


विमर्शं करने पर कर्मो की स्थिति उसी प्रकार ठहर नहीं पाती जैसे युवक शेर, बहुत ही 
तीखे अपने नखों के अग्र-भाग से, मदमस्त हाथी के गण्डस्थलों को चीर के, उस गंडस्थल मे 


से निकाले हुए बहुत से मोतियों की चमक से प्रकाशित होकर अपनी गुफा में बैठा 
हो और इधर चंचल मन वाले, स्वतन्त्रता पूर्वक विहार करने वाले, भागने में चतुर स्वभाव 


बाले, छोटे-छोटे हिरण, उस सिंह को देखकर अपने स्वाभाविक भागने की चतुरता का 
आश्रय न लेकर, अपने भागने के स्वभाव को (भय से) भुल कर वहीं पर सहम जाते है और 
ठिठक जाते हैं । 

“तभेव शरणं गच्छ! उसकी शरण में जा- इस प्रकार आरम्भ करके 'मत्प्रसादात्‌ 
मेरी दया से उस --प्रभु को तुम प्राप्त करोगे = यह वाक्य कह कर, भगवान्‌, परमात्मा ईश्वर 
और वासुदेव की एकता को ही दशति हैं । 


इति ते ज्ञानमाख्यातं गृह्याद्गृह्यतरं यया । 
विमुश्यैतदशेषेण यथेच्छसि तथा कुरु ॥६३॥ 


7 


र 


इति = इस भांति (यह) एतत्‌ = इस अद्वैतज्ञान को 
गुह्यात्‌ = वेदान्त-शास्त्रों में कहे | अद्येषेण = पूर्णरूप से 

गए उपदेशों से भी विमृइ्य == विचार के (फिर) 
गुह्णतमम्‌ =: प्रम-अहेत यथा = जैसी (तुम्हारी) 
ज्ञानम्‌ = ज्ञान इच्छसि = इच्छा हो 
मया ते = मैंने तुम्हें तथा = वैसा ही 
आख्यातम == कहा कुर्‌ म करो 


४३६ श्री मद्भगवद्‌गीतार्थ संग्रहः [अध्यायः १८] 


तदेवेदं ज्ञानमुक्सम्‌ । गुह्यात्‌-_वेदान्तादपि गुह्याम्‌ परमादवतप्रका्नात्‌ । एतच्चा. 
शेषेण बिम श्येति-_तात्पर्यमत्र विचार्येत्यर्थः । तच्च तात्पर्यं यथावसरमस्माभिः श्र द्भप्राहि- 
कयेव प्रकाशितं यद्यपि, तथापि स्कुटमशेषणविवशेनं प्रदश्येते;---उपादेयतस ह्यदः । 
नास्मिन्तिरूष्यमाणे वा मतिस्तृप्यति ॥६३॥ 


वही (परम) ज्ञान इस समय कहा गया है। वह ज्ञान गुह्म-वेदान्त से भी अधिक 
रहस्य से भरा है क्योंकि यही ज्ञान परम-अद्वँत-स्वरूप को जतलाता है । इस ज्ञान का पूर्णरूप 
से विमर्शं करके यानी इसमें तात्पयं-अथ का विचार करके (उसके बाद जो तुम्हारी इच्छा हो 
सो करो) वह तात्पय हमने स्पष्टरूप से यथोचित स्थानों में यद्यपि वर्णन रिया भी है तथापि 
भली-भांति स्पष्ट शब्दों में इसका विचार (पुनः) किया जाता है क्योंकि यह (आत्म) ज्ञान 
परम उपयोगी है। या यूं कहें कि इस ज्ञान का (बार-बार) बखान करने में बुद्धि अघाती 
नहीं है । 


गुह्मतम' यदत्र निदिचितम , तज्ज्ञानमिदानों श्र णु; इत्याह 


जो रहस्यमय ज्ञान यहां निश्चित किया गया है, उस ज्ञान को (फिर से एक बार 
मुझ से) सुनो । यही कहते हैं । 
सवंगुह्यतम भूयः श्ण मे परम वचः। 
इष्टोऽसि मे दुढमातिस्ततो वक्ष्यामि ते हितम्‌ ॥ ६४॥ 


सर्व-गुह्यतमम्‌ == सभी रहस्य-शास्त्रों में | दृढ.मतिः = पक्का विश्वास है कि 
कहे गए रहस्यों से भी (तुम) 
अःत रहस्य इष्टः = (मेरे) प्यारे 
भे = मेरे (इस) है असि == हो 
परमम्‌ = परम (रहस्य मे भरे 
हुए) ततः = इसीलिए तो 
वचः = उपदेश को (तुम) ते = तुम्हारी 
भूप: = फिर एक बार हितम्‌ - भलाई के लिए 
श्युणु = सुनो (क्योंकि) वक्ष्यामि = (फिर वही उपदेश) 
मे = मेरा कहूंगा । 


न्मना भव मद्धक्तो मद्याजी मां नमस्कुरु । 
मामेवैष्यसि सत्यं ते प्रतिजाने प्रियोऽसि मे ॥६५॥ 


[अध्यायः १८] 


मत्‌-मनाः 


भव 
सत्‌-भवताः 
(भव) 
मत्‌-याजी 
(भब) 
माम्‌ 
नम:कुरु 


भाषाटीकोपेतः 


(हे अजुन तुम इसलिए) 


मुझ में ही प्रेमपूर्वक 
मन लगाने वाला 
बनो । 

मेरे भक्त 

बनो । 

मेरी पूजा करते बाला 
बनो । 


मुझे 


* नमस्कार करो अर्थात्‌ 


मेरे आदेश के सामने 
झुको । 


(एबम्‌) 
(त्वम्‌ ) 
माम्‌ 
एव 
एष्यसि 
ते 
सत्यम 
प्रतिजाने 
(यतः) 
मे 
प्रियः 
असि 


i 


४३७ 


ऐसा करने से 

तुम 

मुझे 

ही 

प्राप्त करोगे (मह मैं) 
तुम्हारे सामने 

सत्य 

प्रतिज्ञा करता हूं 
क्योंकि (तुम) 


मन्मना भव- इत्यादिना शास्त्रे ब्रह्मापंण एव सर्वथा प्राधान्यम्‌--इति निश्चितस । 
शास्त्रमिदमथेवदित्युक्तम्‌ । ६५॥ 


ब्रह्मार्पणकारिणः 


अपना मन मेरी ओर लगाने वाला बनो-इस वाक्य से यही सिद्ध होता है कि 
शास्त्रों में ब्रह्म के अर्पण किया हुआ निष्काम कर्म ही पूर्ण रूप से प्रधान माना है । यह तो 
सानी हुई बात है। ब्रह्मार्पण कमं करने वाले साधक के लिए ही यह शास्त्र का उपदेश 
सफल होता है। यह बात इस श्लोक में कही है । 


आह च-- 


इस विषय में यह भी कहते हैं 


सर्वंधर्मान्पिरित्यज्य मामेक 
अहं त्वां सवेपापेभ्यो मोक्षयिष्यामि मा शुचिः ॥६६।। 


|| 


सभी कर्तब्य और 
अकतंव्य 
परिधि को 
छोड कर--लाँघ कर 
केवल 

मेरा ही 


पल्ला 


कर्म की 


ब्रज 
अहम्‌ 


स्वाम्‌ 


सव-पापेभ्यो 
चोक्षणिष्यामि 


मा शुचः 


ब्रज । 


पकडो(ऐसा करने पर) 
मैं 


तुम्हें 

सभी पापों से 
छुटकारा दिला दूंगा 
(अतः) 

शोक मत करो। 


४३५ श्रौसदूभगवद्‌गीतार्थसंय्रहः « [अध्यायः १८] 


सर्वंधर्मानिति ! यदिदं युद्धकरणे प्रासज्भिकबन्धुवधादि, तस्य सर्वस्थाहं कर्ता-- 
इत्यात्मधर्मतां परित्यज्य--'तथाचार्यादिहननक्रियानिपेथे मम धर्मो भविष्यति इति मनसा 
बिहाय । मामेवैक सवेकर्तारं परमेश्वर स्वतन्त्रं शरणं सर्वस्वभावाधिष्ठायकतथा ब्रज । अत 
एवाहं सर्वज्ञ: सर्वेभ्यः पपेभ्यस्त्वां मोक्षयिष्यामीति। मा शच: किकतेव्यतामोहं मा 
गा: ६६॥ 

सभी धर्मों को त्याग कर--जो भी युद्ध में प्रसंगवश बान्धवों का वध आदि कर्म 
है- उस सम्पूर्ण कर्म का मैं ही करने वाला हू ऐसे आत्म-अभिमान को छोड़कर तथा 
अपने इन आचार्यो को न मार कर मेरा धर्म बना रहेगा । ऐसी भावना को मन से हटा कर 
केवल मात्र मुझ स्वतन्त्र परमेश्वर के ही शरण में रहो अर्थात्‌ अपने सवं-स्वभाव बने हुए 
आत्मा से मेरा निश्चय करो । तभी तो मैं सर्वज्ञ ईश्वर सभी पापों से तुम्हें मुक्त कर दूंगा । 
तुम शोक न करो - मैं क्या करू' इस प्रकार की ढांबांढोल स्थिति को प्राप्त न होओ । 


इदं ते नातपस्काय नाभक्ताय कदाचन । 
न चाशुश्रूषवे वाच्यं न च मां योऽभ्यसूयति ।। ६७॥। 


ते = तुम्हारे हित के लिए | च का न 
कहा गया हे 
इदम्‌ = यह गीता का उपदेश, | रसु षव च भगवान्‌ को चर्चा न 
कदाचत = भूल कर भी सुनने की इच्छा रखने 
न = नतो +» बाले के प्रति 
अतपस्काय == न से रहित मनुष्य बाच्यम्‌ = कहना चाहिए (और) 
को 
वाच्यम्‌ = कहना चाहिए यः = जो 
सि जि हक माम्‌ = मेरी 
अभक्ताय == भक्ति से रहित व्यक्ति | अभ्य-सूयति ` = निन्दा करता हो 
को हे 
(वाच्यम्‌) = कहना चाहिए (तम्‌) व जरे क 
शच -- तथा न = न ही (कहना चाहिए) 


अस्य ज्ञानस्य गोप्यमानत्वं सिद्धिदम्‌ - सर्वज्ञनाविषयत्वात्‌। तपसा तावत्पापग्रन्थौ 
विशीर्ण कुशलपरिपाकोन्मुखता भवति । इति पूर्वं तपः, तपसः श्रद्धा जायते । सेवात्र भक्ति; । 
श्रद्धाप्युपजाता कदाचिन्न. प्ररोहृति-सोदासतीव क्षणदृष्टनष्टत्बात्‌ । ततस्तत्मरोहे श्रोतुमिच्छा 
भवति । इयदपि च कस्यचिदनीशवरे वस्तुनि शष्कसांख्यादिज्ञाने भवति । सेह्वरेइपि वा 
कस्यचित्फलाथितघा फलमेव प्रधानीकृत्य भगवन्तं स्वात्मानं तदुपकरणपात्रोकरणे नन्यक्कृत्य 
भवेत्‌ । यदुक्तं 


[अ ध्यायः १८] भाषाटीकोपेत: ४३६ 


“पुरुषश्च कर्मा्थत्वात्‌' 
'कर्साण्यपि फलाथंत्वात्‌' (पू० मो० सू०) 


इति । एवमुभषथापि भयवत्यसूयेवानादर इत्यथः ॥६७॥ 

इस ज्ञान की गुप्तता ही मोक्ष रूप सिद्धि को देती है क्योंकि यह ज्ञान सभी मनुष्यों 
का विषय नहीं हो सकता । बात तो यों है कि तपस्या से पाप को गुत्थियां ढीली पड जाने 
पर मंगल पृण्य-कर्म आ उपस्थित होते हैं। अत: पहिले तपस्या का होना आवश्यक है । 
तपस्या से (भगवान्‌ के प्रति) श्रद्धा उत्पन्न होती हे । वहीं श्रद्धा यहां भक्ति है । श्रद्धा होने 
पर भी वह किसी समय वेसे ही रूढ नहीं बनती है जैसे बिजली की कोंध देखते देखते ही 
नष्ट हो जाती है । अत: उस श्रद्धा के रूढ बनने के लिए (गुरु-मुख से) कुछ उपदेश सुनने की 
इच्छा उत्पन्न होती है। इस श्रद्धा को ग्रहण करके कई जन तो अनीशवरवाद (नास्तिकता) 
से युक्त शुष्क सांख्य आदि ज्ञान को अपनाते हैं । कई सेशवरावाद (ईएवर) का आश्रय लेकर 
भी सांसारिक फल को ही अपना वांछनीय विषय बनाते हैं । इस प्रकार वे स्वात्म-स्वरूप 
भगवान्‌ को उस फल के सिद्ध करने की सामग्री के समान ही मानते हैं । वे जन भी मुझे 
फल के समक्ष अप्रधान (गौण) मानने पर मुझसे ईर्षा ही करते हैँ । कहा भी है- 


“पुरुष परमात्मा कर्मों के करने का आश्रय है और कर्म, फर्लो के आश्रय पर ही 
(टिके) हूँ ।” 
इस प्रकार ये दोनों [अतोश्वरवादी और सेश्वरवादो) । जन भगवान्‌ से ईर्षा दूसरे 
शब्दों में उनका अनादर ही करते हैं यह इस श्लोक का अभिप्राय हे । 
य इदं परमं गुह्य मदृभक्तेष्वाभधास्यति । 
भक्ति मयि परां कृत्वा स मामेष्यत्य्सशयः ॥६८॥। 


यः = जो (साधक) ¦ मयि = मुझ में 

इदम्‌ = इस । पराम्‌ = पार्यन्तिक (तथ्य) 
परमम्‌ = अति उच्च | भक्तिम्‌, == भक्ति 

गुह्यम्‌ = रहस्य से भरे उपदेश को | कृत्वा =~ करके 
मद्‌-भक्तेषु = मेरे (प्रिय) भक्तों मै | असंशय: = निःसन्देह 
अभिधास्यति = कहेगा, माम्‌ == मुझे ही 

(सः) न= दह्‌ | एष्यति = प्राप्त होगा । 


भक्तिमिति--एतदेब मयि भक्तिकरणं; यद्धक्तेष्वेतन्विरूपणम्‌ । अभिधास्यति 
अभिमुख्येन शास्त्रोक्तप्रक्रियया धास्यति-वितरिष्यलि । स मन्मयत्तामेतीति विधिरेबेष नार्थः 
बाद: । एंवभन्यत्र ।।६८॥। 


४४० श्रीमद्भगवद्गीताथंसंग्रहः 
हँ 


[अध्यायः १८] 


इस परम ज्ञान का मेरे भक्तों में बखान करना ही मेरी भक्ति कहलाती है। औरों 
को प्रदान करने का अभिप्राय यह है कि शास्त्र में कही गई प्रक्रिया के आधार पर सबों को 
उस ज्ञान का उपदेश करे । वह मेरे स्वरूप की एकता को प्राप्त करता है--यह बात बिधि 
आदेश के रूप में कही गई है । यह अर्थवाद नहीं है । इसी भांति अन्य प्रसंगों में भी विधि- 


वाक्य तथा अर्थवाद वाक्यों का अन्तर स्वयं समझना चाहिए । 


नच तस्मान्मनुष्येषु कश्चिन्मे प्रियक्कत्तम: । 
भवितानच मे तस्मादन्य: प्रियतरो भुवि ॥६६॥ 


चन = औरनतो तस्मात्‌ च 
तस्मात्‌ = उस भक्ति से बढ़ कर 

मे न मेरा 

व्रिथ-कृत्तमः = प्रिय कार्य निभाने वाला | मे च 
मनुष्येषु = मनुष्योंमें ` प्रियतरः = 
कब्चित्‌ = कोई भुवि के 
(अन्यः अस्ति) = दूसरा है अन्य: == 
तचच = भौरनही अविता न्न 


अध्येष्यते च य इमं धर्म्यं संवादमावयोः 


ज्ञानयज्ञेन तेनाहमिष्टः स्यामिति मे मतिः 

यः च क्त अब जो तेन ब 
इमम, = इस अहम्‌ न्न 
धम्यं = धर्भ-पूणे जञान-थज्ञन = 
आवयोः = हम दोनों के इष्टः = 
संवादम्‌ = वार्तालाप के रूप में | स्याम, = 
गीता-शास्त्र को इति = 

अध्येष्यते == पढ़ेगा तथा इस पर | मे <= 
विचार करेगा मतिः = 


श्रद्वावाननसूयश्च श्रृणृयादपि यो 


उस मेरे उपदेश का 
बखान करने वाले से 
बढ़ कर 

मेरा 

अत्यन्त प्यारा 

पृथ्वी में 

दूसरा कोई 

हो सकेगा । 


119 ०॥। 


उस के द्वारा 
मैं 

ज्ञान-यज्ञ से 
पूजित 
होऊ गा 
ऐसा 

मेरा 

तिश्चय है । 


तर: । 


सोऽपि मुक्तः शुभांल्लोकान्प्राप्नुयात्युण्यकर्मेणाम्‌ ॥॥७ १॥ 


[भध्यायः १८] 


यः 
नर: 
श्रद्धावान्‌ 
खर 


अन-सूयः 


श्रणयात्‌ 
अपि 


अच्युत 
त्वत्‌-प्रसावात्‌ 
(मम) 

भोहः 

नष्ट: 

(च) 

सया 

स्मतिः 


भाषाटोकोपेतः 


जो 

मनुष्य 

श्रद्धा से युक्‍त 

और 

ईर्षा-रहित होकर भी 
(इस गीता-शास्त्र को) 
केवल मात्र सुनेगा 

ही 


सः 
अपि 

मरकतः 
पुण्य-कम णाम 


शुभान्‌ 
सलोकान्‌ 
प्राप्नुयात्‌ 


| 


॥ 


डर 


बह्‌ 
भी 
पापों से छूटकर 


उत्तम कमे करने वालों 
के 

शुभ-दायक 

लोकों को 

प्राप्त करेगा । 


कच्चिदेतच्छ तं पार्थ स्वयेकाग्र ण चेतसा । 
कच्चिदज्ञानसंमोहः प्रनष्टस्ते धनञ्जय ॥७२॥ 


॥ ॥ 


= तुमने 


॥| 


= एकाग्र 


= 


हे अर्जुन ! धनजंय 
क्या कच्चित्‌ 
ते 
गह त अज्ञान-संमोह: 
मनसे प्रनष्टः 
सूना ? (और) 
गरजु न उवाच 


हे धनंजय 

क्या 

तुम्हारा 

अज्ञान से उत्पन्न हुआ 
गाढ मोह 

पूर्ण रूप में नष्ट हो 
गया ? 


नष्टो मोहः स्मृतिलेब्धा त्वत्प्रसादान्मयाच्युत । 
स्थितोऽस्मि गतसन्देहः करिष्ये वचनं तव ॥७३॥। 


हें निविकार कृष्ण | 
आप की कृपा से 
मेरा 

(मिथ्या) मोह 

दूर हो मया 

तथा 

मैंने 

आत्म-स्मुति (भी) 


लब्धा 
गत-सन्देहः 
स्थितः 
अस्मि 


तब 
वचनम 


य 


करिष्ये 


प्राप्त की (अत: मैं) 
संशयों से रहित होकर 
(आपके सामने) ठहरा 
हूं (मैं तो) 

आप की 

आज्ञा का (अवश्य) 
पालन करू गा। 


डर श्रीमद्भगवद्गीतार्थसंग्रह, [अध्यायः १८] 


नष्टो मोहः” इत्यादिना युद्धप्रवृत्तिस्तावद्जुनस्योत्पन्ना, नतु सम्यग्बह्मचिस्व॑ 
जातम्‌ - इति सूचपन्भाबिनोऽनुगोतार्थसयाबकाजं ददाति ॥७३॥ 

मेरा मोह मिट गया! इत्यादि कथन से यह बात जानी जाती है कि भगवान्‌ के 
उपदेश से अर्जुन, केवल.युद्ध करने पर ही उतारू हुआ है उसे परब्रह्मा का शुद्ध ज्ञान प्राप्त 
नहीं हुआ। इस कथन की सूचना से भगवान्‌ को भावी अनुगीता के कहने का भी अवकाश 
मिला । 


संजय उबाच 
इत्यहं वासुदेवस्य पार्थस्य च महात्मनः । 
संवादमिममश्रौषमद्भुतं रोमहषंणम्‌ ॥७४।। 


संजय बोल 
इति = इस प्रकार अद्भूतम्‌, = अलौकिक, रहस्य-पूण 
अहम्‌ = मैंने  ., (तथा) 
वासुदेवस्य = श्री कृष्ण के तेगडे खडे 
i ने रोम हृषंणम = रोंगड़े खड़े करने वाले 
च्च ना और ८ 
महात्मन: == उदार मन वाले संवादम = (पारस्परिक) वार्ता- 
पार्थस्य = अर्जुन के लाप को 
इमम = इस अश्रोषम, == ध्यान देकर सुना । 
व्यासप्रसादाच्छ तवानेतद्गृह्यतर महत्‌ । 
योगं योगीइवरात्कृष्णात्साक्षात्कथयतः स्वयम्‌ ।।७५।। 
व्यास-प्रसादात्‌ == श्री व्यास जी की कृपा | साक्षात्‌ = प्रत्यक्ष रूप में 
दिव्प-दृष्टि द्वारा कथयतः = कहते हुए 
अहम्‌ = मैंने ` 
७ हर ला! स्वसल्‌ = डुः 
2. धज टा ह 
महत्‌... <-- बहुत ही योगीइवरात्‌ = योगियों के ईश्वर 
गह्यतरम्‌ = रहस्य से भरे हुए कृष्णात्‌ == - भगवान्‌ कृष्ण से 
योगम्‌ ् योगको . | श्रुतवान्‌ = सूना है। 


राजन्‌ संस्मृत्य संस्मृत्यसंवादमिममद्भुतम्‌ । 
केशवार्जुनयोः पुष्यं हृष्यामि च पुनः पुनः ॥७६॥ 


[अध्याय: १८] 
राजन्‌ 


केशव-अज नयोः 


इमम्‌ 


महाराज्‌ 


(इति) 
ह्रेः 


तत 


अति-अद्भुतता 
परमम्‌ 


यत्र 
योगीशवरः 
कृष्ण; 


भाषाटीकोपेतः 


= है धृतराष्ट्र संस्मृत्य = 
= श्रीकृष्ण और अर्जुन संस्मृत्य हि 
के 
= इस (अहम्‌) न= 
= कल्पाण-कारक 
5 पुनः पुनः == 
= और 
= अचंभे में डालने वाले | हृष्यामि == 
= वार्तालाप को | 


४४३ 
पुन;-पुनः 
स्मरण करने पर 
धे 
बार बार 


हषित होता हूं । (फूले 
नहों समाता) 


तच्च संस्मृत्य परमं रूपमत्यद्भुतं हरे: । 


विस्मयो मे महाराज प्रहृष्ये च पुनः पुनः 


== हे धृतराष्ट्र ! SR = 
संस्मृत्य == 

== इस प्रकार से ह 
= पापों का हरण करने | विस्मय: न 
वाले भगवान्‌ कृष्ण के | च == 

= उस (अहम्‌) र 
म कै पुन: पुन: = 

= अचंभे में डालने वाले प्रहृष्यते १: 


= अलौकिक 


॥७३।। 


विराट्‌ स्वरूप का 
ध्यान करते ही 

मुझे 

आइचयं होता है 

और 

मैं 

बारम्बार 

(मन ही मन) हषित 
होता हूं । 


यत्र योगीश्वरः कृष्णो यत्र पार्थो धनुर्धरः । 
तत्र श्रीविजयो भूतिधूबा नीतिर्मतिर्मम ॥।७८॥ 


= जहां श्रीः = मोह लक्ष्मी, 

हक योगियों के ईश्वर विजयः 22 निक ॥ 

ही . हें भूतिः = परिपूर्णं ऐश्‍वर्य (तथा) 
ध्षूवा == अटल 

(और) ब 

वां नीतिः = शालीनता (बुद्धिमत्ता) 

ल्क जह सदा रहती है । 

= गांडीव धनुष-धारी (इति) = ऐसा 

= अर्जुन है मम = भेरा, 

= वहांतो मतिः न= सिद्धान्त है । 


४४४ श्रीमदूभ गवद्गीतार्थसं ग्रहः [अध्यायः १८] 


संजयवचनेन संबादमुपसंहरन्नेतदर्थस्य गाढप्रबन्धकमेण निरन्तरचिन्तासम्तानोपकृतः 
नेयेन्तयादिव चान्ते सुपरिस्कुट निविकल्पानुभावरूपतामापाद्यमान स्मरणमात्रमेव परब्नह्माप्रदाथ- 
कम्‌- इत्युच्यते । एवं भगवदजूनसंबादमात्रस्मरणादेव तत््वावाप्ट्या श्रीबिजयविभूतय इति 
शिवम्‌ ॥।७॥ 


भगवान्‌ कृष्ण और अर्जुन के आपसी वार्तालाप की समाप्ति पर संजय के इन बचनों 
से यह सूचित होता है कि भगवान्‌ के इस उपदेश का अनृचिन्तन, यदि प्रचुर मात्रा में तथा 
निरन्तर किया जाये तो अन्त में अति स्फुट निर्विकल्प स्वरूप का अनुभव कराके परमेश्वर 
की पद्धवी को ही प्राप्त कराता है । ऐसा है भगवान्‌ का केवल मात्र स्मरण करना । इस 
प्रकार भगवान्‌ तथा अर्जून के परस्पर संवाद का स्मरण करने पर वास्तबिक मोक्ष रूप 
लक्ष्मी, विजय और स्वरूप आनन्द का ऐश्वर्य प्राप्त होता है । इति शिवम्‌ । 


अत्र संग्रह इलोकः । 


भड क्त्वा ज्ञानविमोहमम्थरमयीं सत्त्वादिभित्नां धियं 
प्राप्य स्वात्मविभूतसुन्दरतया विष्णु विकल्पातिगम्‌ । 
यंत्किचित्स्वरसोद्यदिन्दियनिजव्यापारमात्रस्थिते- 
हुलात: बुरुते तदस्य सकल संपद्यते शङ्ुरम्‌ ।।१८। 


सार-इलोक 


ज्ञान और अज्ञान रूप मोह से मन्द बनी हुई तथा सत्त्व आदि गुणों से भिन्नता को 
प्राप्त हुई बुद्धि को काट कर-दूर करके तथा स्वात्म-अनुभूति से सुशोभित बने हुए विकल्पों 
से रहित विष्णु भगवान्‌ को प्राप्त करने के बाद, जिस किसी भी व्यवहार से इन्द्रियों को 
अपने-अपने कायो में स्वाभाविक रूप से तथा क्रीडा मानकर प्रवतित होने देना है, वह सभी, 
उस पुरुष के लिए शंकर का रूप ही बनता है अर्थात्‌ उसे यह सभी जगत्‌ का व्यवहार 
शिवमय ही दीखता है । 


इति श्रीमहामाहेशवराचार्यवर्याभिनवगुप्तपादविरचिते गीतार्थसंग्रहे भाषादीकोपेते 
(सोक्षसन्ासयोगो नाम) अध्टादझोएध्यायः ॥। १८॥। 


इति श्रीमहामाहेश्वराचार्यवर्याभिनवगृप्तपाद द्वारा रचित श्रीमद्भगवद्‌- 
गीतार्थ-संग्रह्‌ का (मोक्षसन्यासयोग नाम का) अठारहवां 
अध्याय समाप्त हुआ । 


भाषाटीकोपेतः 005 


(आभिनच व्याख्या) 


(श्रीमान्कात्ययनोडभूद्वररुचिसदृज्ञः प्रस्फुरदबोधतुप्त त्तद शालङ कृतो य: स्थिरमतिर- 
भवत्सोशुकास्योऽतिविद्वान्‌ विप्रः श्रीभूतिराजस्तदन्‌ समभत्रत्तस्य सून्‌ महात्मा येनामी सवं- 
लोक्रास्तपसिनिपतिताः प्रोद्ध.ता भानुनेव ।। १॥ 

(इस शलोक में आचार्यपाद अभिनवगुप्त जी अपने गुरु के वंश का परिचय देते हैं)--- 


मोक्ष-लक्ष्मी से सम्पन्न तथा सूर्य के समान महान तेजस्वी और परमात्म-ज्ञान से 
तृप्त बने हुए कात्यायन नाम वाले ब्राह्मण के बंश से, दृढ बुद्धि वाले 'सौशुक' माम के 
ब्राह्मण प्रकांड विद्वान्‌ थे । उनके बाद उनके सुपुत्र महात्मा श्री भूतिराज नामक ब्राह्माण 
उत्पन्न हुए थे जिन्होंने भगवान्‌ सूर्य की भांति अंधकार में पड़े हुए सभी सांसारिक जतों को 
उस अज्ञान के अंधेरे से उभार लिया था । 


तच्चरणकमलमधुपो भगवद्गीतार्थसंग्रहं व्यदधात्‌ । 
अभिनवगृष्तः सद्विजलोटककृतचोदनावशतः ॥ २॥ 
उन्हीं आचार्य भूतिराज के चरण-क्रमलों का भौंरा बना हुआ (मैं) अभिनवगुप्त 
'अगवद्‌गीनार्थसंग्रह, नाम वाली व्याख्या अति श्रेष्ठ 'लोटक'नामक ब्राह्माण की प्रेरणा से 
करने लगा। 
अत इदमयथार्थ वा यथार्थमपि सर्वथा नैव। 
विदुषामसूयनीयं कृत्यमिदं बान्धत्रार्थं हि ॥३॥ 
अतः यह्‌ व्याख्या युक्तियुक्त है या अयुक्त है इसके लिए विद्वानों को मुझ से भूल कर 
भी ईर्षा नहीं करती चाहिए क्योंकि मैं ने इस व्याख्या की रचना बन्धु जनों के हित के लिए 
ही की है । (शिष्यों के लिए नहीं की है इसी लिए इस व्याख्या में त्रिक-सिद्धान्त की झलक 
पूर्ण रूप से नहीं है 1) 
अभिनवरूपा शकितिस्तद्गृप्तो यो महेइवरो देवः । 
तदुभययामलरूपमभिनवगृप्तं शिवं बन्दै ॥४॥ 
परमात्मा महेश्वर की शक्ति अभिनवा है-_प्रतिक्षण नवीन रूप से विकसित होती 


है। उस अभिनवा शक्ति से जो महादेव सदा गुप्त रहते हैं । अतः उस अभिनवा शक्ति फे 


तथा गुप्त महेश्वर के संयह रूप यामल स्वरूप अभिनवगुप्त परमेश्वर को मै प्रणाम 
करता हूँ ॥४।। 


—o— 


परिपूर्णोऽयं श्रीमद्भगवदगीतार्थसंग्रह । कृतिस्त्रिवयनचरणसरोरहचिन्तनलब्धप्रलिद्धे - 
रभिनवगप्तस्येति शिवम्‌ ॥ 


४४६ श्रीमद्भगवदगीतार्थसंप्रह: 


छु 


32 


सांख्ययोगादिशास्त्रज्ञः पाणिनीये पतंजलिः ! 
शिवार्करहिमसंप'तव्याकोशहुदयाम्बुजः 1 
महामाहेश्वर: श्रीमान्राजानकमहेइवरः 1 
शेबशास्त्रगुरुः स मे बाग्गुष्पेरस्तु पूजितः ॥ 


सांख्य तथा योग आदि शास्त्र को जानने वाले, पाणिनी व्याकरण को जानने में 
पतंजलि के समान तथा शिव रूपी सूर्य को क्रिरणों के लगने से जिनका हृदय रूपी कमन 
एकदम विकसित हुआ था ऐसे महेश्वर शंकर के भक्त, मोक्ष-लक्ष्मी संपन्न उपनामघारी 
राजानक महेश्वरनाथ जी हमारे शैव-शस्त्र(त्रिक-शास्त्र) के गुरु हैं । अतः वे मेरी बाणि रूपी 
फूलों से पूजित बनें । 


MC 0 पल 


अ 


शिवभक्त्यमृतास्वादा तृणीकृत रसान्तर: 1 
राजानलक्ष्मणासिख्य, सुधीर्नारायणात्मजः ॥ 


शिव-भक्ति रूपी अमृत का अनुभव करने से अन्य विषय-संबधि रस जिन्हें तिनके की 
भांति स'र-रहित दीब पड़े ऐसे राजानक लक्ष्मण जी नाम वाले प्रतिभाशाली (हमारे 
गुरुवर्य) श्री नारायण जी के पुत्र हैं । 
हुदन्तर्वत्तिना साक्षाचश्रीरामेण प्रचोदितः । 
प्राकाइयमनयद्‌ गीत।व्यास्यामभिनवोदिताम्‌ ॥ 


हमारे हृदय में रहने वाले साक्षात्‌ अवतार तुल्य श्री राम जी, जो कि (हमारे 
गुरुवर्थ के) परम गुरु थे, उन से आन्तरिक रूप से प्रेरित होकर) हमने (हमारे गुरुवर्य ने) 
यह अभिनव गुप्त जी को गीता की व्याख्या का संकलन लोगों के सम्मुख रक्खा । 


